Digitalizat de Internet Archive în cu finanțare de la Kahle/Austin Foundation https://archive org/details/islamicphilosophOOOOnasr FILOZOFIA ISLAMICĂ DE LA ORIGINEA SA ТО PREZENT Seria SUNY în Islam Seyyed Hossein Nasr, editor FILOZOFIA ISLAMICĂ DE LA ORIGINEA SA ТО PREZENT Filosofia în țara profeției Seyyed Hossein Nasr Presa Universității de Stat din New York Publicat de Presa Universității de Stat din New York © Universitatea de Stat din New York Drepturile AU rezervate Tipărit în Statele Unite ale Americii Nicio parte a acestei cărți nu poate fi folosită sau reprodusă în niciun fel fără permisiunea scrisă Nicio parte a acestei cărți nu poate fi stocată într-un sistem de recuperare sau transmisă sub nicio formă sau prin orice mijloc, inclusiv electronică, electrostatică, bandă magnetică, mecanică, fotocopiere, înregistrare sau altfel fără permisiunea prealabilă în scris a editorului, Pentru informații, contactați State University of New York Press, Albany, NY ww w sunypress edu Producție Marilyn P Semerad Marketing de I 'ran Keneston Datele de catalogare în publicație ale Bibliotecii Congresului Nasr, Seyyed Hossein Filosofia islamică de la origine până în prezent: filozofia în țara profeției / Seyyeci Hossein Nasr p cm — (seria SUNY în islam) Include references bibliografice și index ISBN - - - (copertă cartonată: hârtie alk ) — ISBN - - - (pbk alk hartie) Filosofie islamică I Titlu U Seria B N Γ —dc ISBN- : - - - - (copertă cartonată: hârtie alk) ISBN- - - - - (cod : hârtie alk) Revelația Coranică este lumina care permite cuiva să vadă Este ca soarele care luminează cu generozitate Inteligența filozofică este ochiul care vede această lumină și fără această lumină nu se poate vedea nimic Dacă cineva închide ochii, adică dacă vrea să treacă pe lângă inteligența filozofică, această lumină în sine nu va fi văzută pentru că nu vor fi nici ochi să o vezi —Mulla Șadră Cuprins Prefață ix Transliterație x Introducere: Filosofie și Profeție Partea Filosofia Islamică și rs Studiu Studiul filosofiei islamice în Occident în Recent Times: O privire de ansamblu Sensul și rolul filosofiei în islam Al-Hikmat al-Ilâhiyyah și Kalâm Partea Probleme filozofice Problema existenței și a quidității și ontologie în filosofia islamică Filosofia islamică post-avicennan și Studiul Ființei Întrebări epistemologice: relații între intelect, Rațiunea și intuiția în cadrul diversității islamice Perspective intelectuale Partea Filosofia islamică în istorie Un cadru pentru studiu din istoria filozofiei islamice Dimensiunile tradiției intelectuale islamice: Kalâm, Filosofie și spiritualitate Poetul-Savantul 'Umar Khayyâm ca filosof Filosofia în Azarbaijan şi Şcoala din Shiraz Școala din Isfahan revăzută vii viii Cuprins Mullã Șadră și deplina Înflorire a Filosofia Prophétie De la Școala din Isfahan la Școala din Teheran Partea Situația curentă Reflexionare asupra islamului și a gândirii moderne Filosofia în Țara Profeției Ieri și azi Note Index Prefaţă Această carte este rezultatul a aproape cincizeci de ani de studiu și meditație asupra filosofiei și problemelor filozofice, așa cum sunt văzute în lumina realităților revelate prin profeție, atât obiective, cât și interioare, sub formă de iluminare Într-o lume în care filosofia a devenit atât de divorțată de realitățile revelate și gândirea seculară a căutat să marginalizeze și chiar să anihileze cunoștințele impregnate de sacru, este necesar să ne întoarcem, ori de câte ori este posibil, la tema relației dintre filozofie și profeție prin diferite perspective și unghiuri de vedere Cu ani în urmă ne-am ocupat de miezul problemei relației dintre cunoaștere și realitatea sacrului în Cunoașterea și Sacrul și am revenit la acest subiect din alte unghiuri de viziune în lucrări ulterioare, cum ar fi Nevoia de știință sacră În lucrarea de față ne îndreptăm privirea în mod specific către filozofie și mai ales filozofia islamică Ne ocupăm de peste un mileniu de filozofie islamică, doctrinele, istoria și abordările sale, din unghiul de viziune al relației dintre acea lungă tradiție filozofică și realitățile profeției care au dominat întotdeauna orizontul cosmosului islamic și climatul intelectual şi spaţiul poporului islamic Unele dintre capitolele acestei cărți au fost scrise ca eseuri de-a lungul anilor Ele au fost toate revizuite temeinic și integrate în cadrul acestei cărți Multe alte capitole sunt noi și au fost scrise special ca părți integrante ale lucrării de față pentru a completa imaginea pe care am căutat să o descriem în paginile care urmează Dorim să mulțumim Fundației Radius, care a oferit ajutor financiar pentru a face posibilă pregătirea acestui text De asemenea, îi suntem recunoscători în mod deosebit lui Katherine O'Brien, care a pregătit și a pregătit textul pentru presă A trebuit să îndurați citirea a sute de pagini de material scris de mână și numeroase modificări au necesitat răbdare, cunoștințe și energie pentru a îndeplini o sarcină herculeană Fără ajutorul ei nu ar fi fost posibilă prezentarea textului pentru publicare ix Transliterație Traducere litere arabe vocale scurte CC t b J J £ t aЛ il J t J A bt th І h kh d dh r Z s sh sd ț ? c gh fq к mnwht У Vocale lungi Г ã У û ï Diftongi departe ІУУ uww Litere persane P ch zh g Introducere Filosofie și Profeție În climatul cultural actual din Occident, precum și în alte părți ale globului afectate de modernism și postmodernism, filosofia și profeția sunt văzute ca două abordări foarte diferite și, în ochii multora, antitetice ale înțelegerii naturii realității Așa nu a fost însă cazul în diversele civilizații tradiționale premergătoare apariției lumii moderne Nici astăzi nu este cazul în măsura în care viziunea tradițională asupra lumii a supraviețuit Nu este nevoie să spunem că prin „profeție” nu înțelegem prezicerea viitorului, ci aducerea unui mesaj din ordinele mai înalte sau mai profunde ale realității către o anumită colectivitate umană Acum, modurile acestei funcții au diferit de la religie la religie, dar realitatea „profeției” este evidentă în lumi la fel de diverse precum egipteanul antic, grecul clasic și hindus, ca să nu mai vorbim de monoteismele abrahamice în care rolul profeției este atât de central Dacă nu ne limităm înțelegerea de profeție față de viziunea avraamică despre ea, putem vedea prezența profeției în diverse monede religioase în aproape toate, din care nu are doar o semnificație juridică, etică și spirituală, ci și una sapientică preocupată de cunoaștere vezi această realitate în lumea rishi-ilor din India și a șamanilor din diverse religii șamanice, precum și în iatromanții religiei grecești și a nemuritorilor taoismului, în iluminarea lui Buddha și mai târziu în maeștrii budiști zen care au experimentat iluminare sau satori, precum și profeții religiilor iraniene precum Zoroastru și bineînțeles în profeții avraamici În consecință, în toate aceste lumi, oriunde și oriunde a înflorit filosofia în sensul ei universal, ea a fost legată de profeție în numeroase moduri Chiar dacă limităm definiția filozofiei la activitatea intelectuală din Grecia antică cunoscută sub acest nume, activitate pe care înțelegerea modernă occidentală a istoriei o consideră a fi originea speculației filozofice ca atare, raportul dintre filosofie și profeție poate fi văzut ca fi unul foarte apropiat chiar în momentul genezei filozofiei greceşti De asemenea, ne dăm seama că eu Introducere doi s-au separat abia mai târziu și nu au fost despărțiți unul de celălalt la începutul tradiției filozofice grecești Să luăm în considerare doar cele trei figuri cele mai importante de la originea speculației filozofice grecești Pitagora, despre care se spune că a inventat termenul de filozofie, cu siguranță nu a fost un filozof obișnuit precum Descartes sau Kant Se spunea că el avea puteri extraordinare de profetie și că el însuși era ca un profet care a fondat o nouă comunitate de religii Cel mai adesea, „părintele” logicii și filosofiei occidentale a fost Parmenide, care este prezentat de obicei ca un raționalist care s-a întâmplat să fi scris o poezie de calitate mediocră Dar, după cum au demonstrat în mod clar studiile recente ale lui Peter Kingsley, departe de a fi un raționalist în sensul modern, el a fost profund cufundat în lumea profeției în sensul religiilor grecești și a fost un văzător și un vizionar poem, care conține mesajul său filozonic, Parmenide este condus în lumea cealaltă de Fiicele Soarelui care au venit din Conacul Luminii situat la cel mai îndepărtat grad de existență Răspunsul la întrebarea despre ■ ■ >cu s călătoria care a avut loc este „incubarea”, o practică spirituală bine cunoscută în religia greacă, una în care o persoană s-ar odihni complet liniștită până când sufletul său va fi dus la niveluri mai înalte ale realității și misterele existenței ar fi dezvăluite Astfel, Parmenide întreprinde călătoria interioară până când întâlnește zeița care îl învață tot ceea ce este important, adică îl învață ceea ce este considerat a fi originea speculației filozofice grecești Este remarcabil că atunci când zeița se confruntă cu Parmenide, ea i se adresează drept kouros, adică tânăr Acest fapt este remarcabil și fascinant pentru că în tradiția islamică termenul cel mai mare pentru cavalerism spiritual (futuwwah în arabă și jawânmardï în persană) este asociat cu cuvântul pentru tineret (fatâ/jawâri), iar această cavalerie spirituală se spune că a existat înainte Islamului și să li s-a dat o nouă viață în Islam, unde sursa sa este asociată cu Ά Γ , care a primit-o de la Profetul Islamului și unde a fost integrat în sufism În plus, „Al a fost asociat de sursele islamice tradiționale cu întemeierea metafizicii „i imk O altă figură grecească căreia i s-a dat titlul de kouros a fost Epimenide din Creta, care a călătorit și în cealaltă lume, unde a întâlnit Justiția și care a readus legile în această lume Asemenea lui Parmenide, a scris și poezie Acum Epimenide era cunoscut ca un vindecător-profet sau iatromantis căruia totul i-a fost dezvăluit prin incubație în timp ce zăcea nemișcat într-o peșteră pentru yeais Introducere Parmenide a fost asociat cu această tradiție Iatromantis au călătorit în alte lumi precum șamanii și nu numai că și-au descris călătoriile, ci și au folosit limbajul în așa fel încât să facă acest drum posibil pentru alții Au folosit incantații și repetiții în poeziile lor, pe care le vedem și la Parmenide Ei au introdus, de asemenea, povești și legende ale Orientului, chiar și până în Tibet și India, ceea ce este de mare interes deoarece comunitatea Parmenide din sudul Italiei era originară din Estul Anatoliei, unde zeul Apollo era ținut în o deosebită stima ca divinitate model al iatromantilor pe care i-a inspirat ca profeti sai sa compuna poezie hipnotica ce contine cunoasterea realitatii Săpăturile din ultimele decenii în Velia din sudul Italiei, care a fost casa lui Parmenide, au scos la iveală inscripții care îl leagă direct de Apollo și iatromantis După cum scrie Kingsley, „Ni se arată Parmenide ca un fiu al zeului Apollo, aliat cu personaje misterioase Iatromantis care erau experți în utilizarea poeziei incantatoare și în călătoriile în alte lumi ” Dacă ne amintim asta, din punct de vedere ezoteric vorbind: „Apollo nu este zeul luminii, ci Lumina lui Dumnezeu”, devine clar cât de profund filozofia expusă de părintele său grec, Parmenide, era legată în momentul genezei sale de profeția concepută chiar și în termeni avraamici, cu condiția să nu existe trece cu vederea sensul interior al profeției la care ne vom întoarce în curând O întreagă tradiție a preoților tămăduitori a fost creată în slujba lui Apollo Oulios (Apollo Vindecătorul), și se spune că Parmenide a fost fondatorul ei Este interesant de observat că, deși aceste aspecte ale lui Parmenide au fost ulterior uitate în Occident, ele au fost amintite în filosofia islamică, unde istoricii musulmani ai filosofiei asociază îndeaproape nu numai filosofia islamică, ci și cea greacă cu profeția Trebuie să ne amintim aici faimoasa Arabie dictum yanba' al-hikmah min mishkàt al-nnbuwwah, adică „filozofia provine din nișa profeției” Este, de asemenea, interesant de observat că profesorul lui Parmenide se spune că a fost obscur și sărac și că ceea ce i-a învățat mai presus de orice elevului său a fost liniștea sau isihia Acest lucru a fost atât de important încât figuri ulterioare precum Platon, care a căutat să-l înțeleagă pe Parmenide, au folosit termenul isihie mai mult decât orice alt cuvânt pentru a descrie înțelegerea realității de către acesta din urmă „Pentru Parmenide, prin liniște ajungem la liniște Prin liniște ajungem să înțelegem liniștea Prin practica liniștii ajungem să experimentăm o realitate care există dincolo de această lume a simțurilor ” Din nou, este de remarcat interes să ne amintim folosirea „hesychia” asociate cu fondatorul logiei și filosofiei grecești în Isihasm, care întruchipează învățăturile ezoterice ale Bisericii Ortodoxe, învățături al căror scop este atingerea sfințeniei și gnozei Introducere În poemul lui Parmenide, zeița îi spune în mod explicit să ia în lume ceea ce ea l-a învățat înapoi și să fie mesagerul ei Kingsley explică clar ce înseamnă termenul de mesager în acest context „Există un nume anume care descrie bine tipul de mesager pe care Parmenide se găsește să devină: profet Înțelesul real al cuvântului „profet” nu are nimic de-a face cu a putea privi în viitor La origine, însemna doar ceva sau e a cărui sarcină este să vorbească în numele unei mari puteri, al cuiva sau al altcuiva ” Această „funcție profetică” a lui Parmenide includea nu numai a fi filozof, poet și vindecător, ci și, ca Epimenide, un aducător al legii Relația dintre Parmenide și profeție nu a fost, totuși, în primul rând socială, legală și exoterică, ci interioară, inițiatică și ezoterică Poemul său, dacă este înțeles corect, este el însuși inițiere într-o altă lume și „toate semnele pe care doar un prost ar alege să le rateze sunt că acesta este un text pentru inițiați ” În aceasta el se alătură atât lui Pitagora, cât și lui Empedocle a cărui filozofie era de asemenea, adresată doar celor capabili să-i primească mesajul și, în mod propriu, s-a căsătorit cu dimensiunea ezoterică, mai degrabă decât exoterică, a religiei grecești, necesitând inițiere pentru a ei deplin! Este remarcabil cum, în această întrebare, filosofia islamică seamănă atât de mult cu viziunea filozofiei a acestor figuri presocratice cum ar fi Pitagora, Parmenide și Empedocle, toți dintre care au fost profund venerati de filozofii islamici, în special de școală ishrâqï (Iluminationist) În ceea ce privește figura misterioasă a lui Empedocle, vedem din nou un filozof care a fost și poet, dar și vindecător și care a fost considerat de mulți a fi și un profet „Pe lângă vrăjitor și poet, a fost și profet și vindecător: unul dintre acei vindecători-profeți despre care am vorbit deja ” Empedocle a scris și despre cosmologie și științele naturii precum fizica, dar chiar și în aceste domenii, aceste lucrări nu au fost scrise doar pentru a furniza fapte, ci „pentru a salva suflete” , foarte asemănător cu cosmologia unui număr de filosofi islamici, inclusiv Suhrawardï și chiar Ibn Sïnâ în Recitais-ul său vizionar Ceea ce este esențial este să realizezi cele mai multe de toate că Empedocle se vedea pe sine ca un profet și poemul său ca o operă ezoterică Este interesant de menționat că toate trei dintre aceste figuri care au venit la originea tradiției filozofice grecești au fost și poeți Aceasta este o caracteristică a multor filozofie care a înflorit de-a lungul veacurilor sub soarele profeției Trebuie doar să ne amintim de vechii înțelepți hinduși care au fost poeți și, de asemenea, părinți ai gândirii filozofice hinduse în sensul ei tradițional sau de mulți înțelepți chinezi care s-au exprimat în poezie În lumea monoteismului avraamic, acest lucru poate fi văzut în rândul unui număr de evrei și creștini p · iloso- Introducere phers, dar se regăsește din nou în special printre filozofii islamici de la Ibn Sïnâ, Nășir-i Khusraw, Khayyâm și Suhrawardï până la Afdal al-Dïn Kãshãni, Mïr Dãmãd și Mullâ Șadră la Hâjjï Mullâ Hâdï, care a trăit în theïrteenthinth, secolul Într-o lume precum cea în care trăim astăzi, în care filosofia este redusă la raționalism sau tot mai mult iraționalism și în care nu numai esoterismul, ci religia însăși este fie negat, fie marginalizat, interpretarea dată mai sus a fondatorilor filozofiei occidentale va fi respins în multe cercuri, iar legătura dintre filozofie și profeție în general și filozofie, poezie și ezoterism în special va fi respinsă sau considerată ca fiind de mică importanță Dar, în mod destul de ciudat pentru cititorul occidental, relația dintre filozofie, profeție și ezoterism, afirmată de un număr de savanți occidentali contemporani, este considerată centrală pentru tradiția filozofică islamică de care se va ocupa cea mai mare parte a acestei cărți Am inclus discuția dintre aceste figuri grecești de aici pentru a demonstra că relația dintre filozofie și profeție, deși ruptă într-un grad tot mai mare în Occident de la sfârșitul Evului Mediu încoace, este de mare importanță nu numai pentru înțelegerea filozofiei islamice dar și pentru o înțelegere mai profundă a originilor filozofiei occidentale însăși, origini pe care filosofia occidentală le împărtășește cu cea islamică, dar care au ajuns să fie înțelese în moduri radical diferite de aceste două curente de gândire, deoarece filosofia occidentală a ajuns să se distanțeze de un grad mai mare atât din filozofia perenă cât și din teologia creștină CLJLD Există, desigur, diferite moduri și grade de profeție, fapt de care ne dăm seama dacă studiem diverse tradiții religioase și chiar dacă ne limităm la o singură tradiție, așa cum vedem în iudaism și islam, unde rolul profetic al lui Iona sau Daniel nu este cel la fel ca a lui Moise sau a Profetului Islamului Și totuși, există elemente comune în diverse înțelegeri ale profeției în ceea ce privește provocările aduse filosofiei În primul rând, profeția implică niveluri de realitate, indiferent dacă acestea sunt considerate ca o ierarhie obiectivă sau subiectivă Dacă ar fi un singur nivel de realitate asociat în mod obiectiv cu lumea corporală și subiectiv cu conștiința noastră obișnuită considerată ca singura formă legitimă și acceptată de conștiință, atunci profeția ca funcția de a aduce un mesaj din altă lume sau alt nivel de conștiință ar fi lipsit de sens Introducere pentru că nu ar exista o altă lume sau alt nivel de conștiință și orice prejudicii aduse existenței lor ar fi respinse și considerate ca halucinații subiective Acesta este, de fapt, cazul științificului modern și al viziunii despre lume desacralizate predominante, ambele excluzând în perspectivele lor realitatea ascendentă și chiar nivelurile mai înalte de existență față de această lume, de asemenea ca Sinele Imanent și nivelurile de conștiință mai profunde decât cele obișnuite Dar în toate lumile în care realitatea profeției a funcționat într-un mod sau altul, acceptarea nivelurilor superioare de realitate și/sau a nivelurilor mai profunde de conștiință a fost considerată de la sine înțeles ca modalitate corectă de înțelegere a naturii realității totale în care trăiesc ființele umane Formulată în acest fel, această afirmație include monoteisme abrahamice împreună cu religiile indiene, taoismul și confucianismul, precum și religiile antice mediteraneene și iraniene și șamanismul împreună cu budismul, care subliniază mai degrabă nivelurile de conștiință decât grade de existenţă obiectivă În toate aceste lumi, profeția, care este o realitate centrală, creează consecințe cu care trebuie să se ocupe filosofia Profeția oferă societății legi și învățături morale pe care filosofia etică, politică și juridică trebuie să le ia în considerare Mai mult, profeția pretinde să ofere cunoștințe despre natura realității, inclusiv cunoașterea Originii sau So: irc filozofia în general este, de asemenea, preocupată Mai mult decât atât, anumite forme de profeție au avut de-a face cu cunoașterea interioară, cu ezoteric și mistic, cu viziuni ale altor niveluri de realitate care nu sunt destinate publicului larg Am văzut deja relația dintre originea filozofiei grecești și dimensiunea ezoterică a religiei grecești și putem găsi multe alte exemple în alte tradiții, inclusiv în budism și în special în islam, unde filosofia a devenit din ce în ce mai legată în secolele ulterioare de dimensiunea interioară a revelației coranice Relația dintre filozofie și ezoterism, care este o dimensiune a profeției așa cum este definită aici în sensul ei universal, are și o istorie lungă în Occident, care durează până la mișcarea romilor germani Începând cu secolul al XVII-lea, filosofia occidentală s-a simțit forțată să filosofeze despre tabloul lumii pictat de mod- Introducere științele ern și a devenit din ce în ce mai slujitoare a științei moderne, în special cu Kant și culminând cu o mare parte din filozofia anglo-saxonă a secolului XX, care este puțin mai mult decât logica legată de viziunea științifică asupra lumii Într-un mod analog, în diverse lumi tradiționale în care realitatea profeției și revelării a fost centrală, fie că întruchiparea acestei profeții a fost o carte sau o altă formă a mesajului adus din cer sau mesagerul însuși, ca în cazul Avatarurile hinduse, Buddha sau Hristos, filosofia nu a avut de ales decât să ia în considerare această realitate centrală Filosofia trebuie să filosofeze despre ceva, iar în lumile tradiționale în cauză, acel ceva a inclus întotdeauna realitățile revelate prin profeție, care au variat în formă de la luminile rishis-urilor hinduismului și ale lui Buddha, până la Dumnezeu vorbind lui Moise pe munte Sinai sau arhanghelul Gabriel dezvăluind Coranul Profetului Islamului În lumile tradiționale în cauză, filosofia nu a fost pur și simplu teologie, așa cum au susținut unii, cu excepția cazului în care se limitează filosofia la definiția sa modernă psitivistă, caz în care nu există în realitate nicio filozofie non-occidentală sau, de altfel, filozofie occidentală medievală de care să vorbim Dar dacă acceptăm definiția filozofiei dată de persoana despre care se spune că a folosit prima dată termenul – adică Pitagora – și o vedem ca dragoste pentru Sofia sau dacă acceptăm definiția ei conform lui Platon ca „practica morții” „conform căreia filosofia include atât activitatea intelectuală, cât și practica spirituală, atunci cu siguranță există multe școli de filozofie în diverse lumi tradiționale, unele existente până acum doar în formă orală, ca printre aborigenii australieni și nativii americani, în timp ce altele au produs volume de scrieri filozofice de-a lungul secolelor Chiar dacă s-ar decide să se ocupe doar de lucrări filosofice scrise, s-ar putea compune volume pe tema filozofiei în țara profeției care tratează tradițiile filosofice taoiste și confucianiste chineze, cu cele ale budismului tibetan și Mahãyãna inclusiv școlile din Japonia , toate având propriile lor caracteristici speciale și, desigur, cu tradițiile filozofice foarte bogate ale Indiei hinduse S-ar putea, de asemenea, să se îndrepte către lumea avraamică și să scrie despre școlile filozofice evreiești, creștine și islamice din perspectiva activității filozofice în lumi dominate de profeție Nici un astfel de tratament nu ar fi complet paralel pentru cele trei tradiții abraamice surori – în ciuda asemănărilor notabile – pentru că, în timp ce concepțiile evreiești și islamice despre profeție și cartea sacră sunt apropiate, cea a creștinismului, în care fondatorul religiei este văzută ca întruparea lui Introducere Divinitatea, este diferită în multe privințe atât de părerile evreiești, cât și de cele islamice asupra problemei Această diferență este deosebit de importantă din punct de vedere filosofic, așa cum vedem în tratamentele filozofice ale întrupării în filosofia creștină și „filosofia prophétie” în contextul său islamic CLS XJ În această lucrare ne vom limita discuția despre filozofie în țara profeției în primul rând la filosofia islamică Această limitare se datorează în mare parte naturii propriilor noastre studii în domeniul filosofiei din ultimele cinci decenii, care s-au preocupat în principal de filosofia islamică Dar am studiat și alte tradiții suficient pentru a putea afirma că o lucrare similară ar putea fi scrisă pentru tradițiile filozofice grecești, evreiești, creștine sau, de altfel, neo-confuciane și hinduse, atât cu asemănările, cât și diferențele care pot fi găsite între aceste tradiţii Într-un fel, asemănările ar fi mult mai fundamentale decât diferențele în care se referă la adevărurile metafizice de bază comune între ele, adevăruri pentru care folosim termenul de philosophia perennis Dar există și diferențe de expresie a filozofiei perene în funcție de climatul intelectual în care filosofia perenă este exprimată în același mod în care există o unitate interioară între religii împreună cu diversitatea la nivel formai În orice caz, încercările noastre în această lucrare sunt de a prezenta filozofia islamului în învățăturile sale, precum și istoria ca o filozofie care funcționează într-o lume dominată de profeție și, aceasta fiind lumea islamului, de o carte sacră Ne-am concentrat în special asupra perioadelor ulterioare ale filosofiei islamice, în special în Persia, care, după invazia mongolă din secolul al VII-lea/XIII-lea, a devenit principala arena pentru continuarea vieții filozofiei islamice și unde filosofia a atras și mai mult la innei realităţi puse la dispoziţie prin profeţie Există, de asemenea, motivul important că această perioadă ulterioară nu este încă proprie în Occident, în ciuda cercetărilor efectuate în timpul secoi hé If din secolul al XX-lea de către un număr de savanți în limbi europene De fapt, ultima parte a cărții prezintă multe figuri și idei necunoscute deloc în Occident Acest accent pe filozofia islamică ulterioară este, de asemenea, de interes din punctul de vedere al studiilor comparative, deoarece arată cum două tradiții filozofice, cea islamică și cea creștină, s-au despărțit și au urmat timpuri atât de diferite de la al optulea/paisprezecelea și al nouălea /secolele al XV-lea încolo În Occident, filosofia s-a îndepărtat din ce în ce mai mult de teologie după secolul al VIII-lea/ XIV-lea și Introducere treptat principalele școli de filosofie, în Occident, au încetat să mai fie filozofia creștină și, de fapt, filosofia din multe dintre școlile sale s-a întors împotriva religiei în general și a creștinismului în special, punând filozofia drept principalul rival al religiei În schimb, în lumea islamică, filosofia a continuat să funcționeze într-un univers dominat de realitatea profeției, iar această situație a persistat în mare măsură până astăzi, în ciuda apariției unor filozofii seculare ici și colo în diferite țări islamice În mod destul de ciudat, în timp ce un număr de savanți musulmani secularizați ai filosofiei islamice care scriu despre ea, dar nu aparțin tradiției filozofice islamice tind în prezent să critice însăși noțiunea de „filosofie profetie” și doresc să separe filosofia de profeție à la Occidentul modern, un număr notabil de filozofi americani, s-a alăturat acum societății filozofilor creștini, în timp ce interesul pentru filosofia evreiască ca filozofie vie este, de asemenea, în creștere în Occident Într-un astfel de context, prezența vie continuă a tradiției filozofice islamice, care a funcționat întotdeauna într-o lume dominată de profeție, poate fi de asemenea de interes ca filozofie vie pentru filozofii occidentali în căutarea resuscitarii filozofiei evreiești sau creștine În plus, această sfodie poate fi de asemenea de ajutor anumitor musulmani care sunt înclinați filozofic, dar care au fost despărțiți de propria lor tradiție filozofică fără să fi părăsit realitatea profeției PARTEA Filosofia islamică și studiul ei CARTA Studiul filozofiei islamice în Occident în timpuri recente: o privire de ansamblu Studiul filozofiei islamice a avut o istorie lungă nu numai în lumea islamică însăși, ci și în Occident Tradiția studiului acestei filosofii în Occident este de aproape o mie de ani și poate fi împărțită în trei faze, și anume, perioada medievală a traducerii, analizei și studiului textelor arabe; al doilea val de traducere și studiu în Renaștere, în urma efortului medieval și, în cele din urmă, o nouă încercare de a studia filosofia islamică, care a început cu seriozitate în secolul al XIX-lea și care continuă până în zilele noastre Există o anumită continuitate în această lungă istorie și legătură între aceste trei faze, dar există și discontinuități Cu toate acestea, în principal, în această evaluare ne vom ocupa de ultima perioadă Mai mult, prin „filozofie” înțelegem al-falsafah sau al-hikmat al-ilâhiyyah din sursele islamice tradiționale așa cum sunt definite în capitolele care urmează și nu sensul general al „filozofiei” așa cum este folosit în limbile europene moderne, care ar se extind la multe alte discipline islamice tradiționale, cum ar fi comentariul coranic (tafsïr și ta}wïl), principiile religiei (usui al-dïn), principiile jurisprudenței (u$ûl al-fiqh), sufismul, științele naturii , și științele, ale limbajului În limbajul comun al limbilor europene, „filozofia” evocă ideea că ceva are de-a face cu principiile generale, legile raționamentului care guvernează, definițiile conceptuale, originea și sfârșitul lucrurilor și încă într-o oarecare măsură înțelepciunea, și se vorbește nu numai a filozofiei pure, dar și a filosofiei artei, religiei sau științei În limbile islamice clasice, totuși, al-falsafah se referă la un set specific de discipline și la un număr de școli distincte, cum ar fi mashshâ^ï (peripatetic) și ishrâqî (iluminationist), nu la orice școală de gândire care conține " ideile filozofice” Mai mult decât atât, în istoria islamică ulterioară în țările de est ale islamului, termenul al-hikmat al-ilâhiyyah a devenit comun și practic sinonim cu al-falsafah, în timp ce în ținuturile vestice ale islamului termenul mai vechi al-falsafah a continuat să fie Partea : Filosofia islamică și studiul ei folosit pentru a desemna activitatea „filozofilor” În ambele cazuri, totuși, acești termeni au fost întotdeauna folosiți ca nume pentru anumite tipuri de activitate intelectuală pe care musulmanii au ajuns să le identifice cu filozofia sau ceea ce s-ar putea traduce și în al doilea caz, „teozofie”, în timp ce alte discipline cultivate în islam civilizație și care posedă dimensiuni filozofice notabile în sensul occidental de „filozofie” nu au fost clasificate în perioada clasică a istoriei islamice nici drept al-falsafah, fie ca al-hikmat al-ilâhiyyah Trebuie adăugat, totuși, că, deși ne-am limitat aici la discuția despre falsa/ah în sensul său tradițional, este necesar să ne amintim relația acesteia cu diverse domenii precum sufismul, teologia (kalăm), dreptul, științele naturale și matematice și științele limbajului Dar nu ne vom ocupa aici de aceste discipline în sine sau de filozofia pe care ei le contaminează sensul general occidental al termenului Așa cum în contextul civilizației islamice, filosofia, deși o disciplină foarte distinctă, fiind strâns legată de științe, pe de o parte, și de sufism și kala, pe de altă parte, a avut și ramificații în domeniile care se ocupă de aspecte practice ale vieții umane, în special știința politică și jurisprudența Divizarea clasică a „științelor intelectuale” și, de asemenea, a filozofiei de către urechea omului; Filosofii islamici (și urmăresc în cea mai mare parte Aristotel) în teoretic și practic, primul compus din metafizică, fizică, matematică și logică, iar al doilea din etică, politică și economie (în sensul său tradițional), reveáis relația sa cu diverse domenii și științe, inclusiv în unele clasificări chiar și științele religiilor, cum ar fi teologia, comentariul coranic, · id principiile jurisprudenței Nu numai că aceste domenii posedă o „filozofie proprie, așa cum este înțeleasă filozofia în prezent — lucrarea lui Harry A Wolfson asupra filozofiei kalămului fiind o dovadă remarcabilă —, dar și falsafah ca disciplină separată a fost indisolubil legată de multe aspecte al dezvoltării lor Este acest al doilea aspect care aparține oricărui tratament integral al studiului filozofiei islamice și care de fapt solicită o abordare interdisciplinară care ar trebui să dea multe roade în viitor „· Mai multe școli pot fi distinse în istoria studiului filosofiei islamice în Occident începând cu secolul al XIX-lea Aici vom aminti în primul rând aceste școli până în anii când au început să aibă loc schimbări importante din cauza diverșilor factori și apoi se transformă în a doua parte a acestei discuții până în ultimele decenii ale secolului XX Studiul filozofiei islamice în Occident secol Variantele abordărilor occidentale cu privire la studiul filosofiei islamice includ în primul rând tradiția scolastică creștină cultivată mai ales de savanții catolici, care, într-un fel, au continuat studiul medieval al filosofiei islamice în matricea tomismului sau neotomismului, în special până la Vatican II când studiul tomismului însuși a devenit oarecum diluat în multe cercuri catolice Unii dintre acești savanți, cum ar fi Etienne Gilson și Maurice De Wulf, s-au bazat în principal pe traducerile latine ale textelor islamice și erau interesați doar de rolul jucat de filosofia islamică în scolastica latină, iar alții cunoșteau bine materialul arabiei și structura gândirii islamice în general, cum ar fi Louis Massignon, AM Goichon și Louis Gardet Mai mult, a existat o școală specială de savanți catolici în Spania în care se combinau un sentiment de „identitate spaniolă” și încrederea în teologia catolică Această școală a produs, de asemenea, un număr de savanți de renume, cum ar fi Miguel Asín Palacios, Miguel Cruz Hernández și Gonzales Palencia, care au adus contribuții majore la studiul filozofiei islamice și al domeniilor conexe, dar s-au limitat în gândirea și cercetarea lor creativă mai ales în Spania și Magrebul Istoricii gândirii științifice islamice, Millás-Vallicrosa și Juan Vernet, au fost, într-un fel, înrudiți cu acest grup în orientarea lor spaniolă, deși nu s-au identificat îndeaproape cu gândirea catolică O altă școală care se aseamănă cu catolicul în lunga sa istorie și care provine din același tip de fundal școlar este cea a erudiției evreiești, care își are rădăcinile direct sau indirect în rabbinica! formarea și scolastica evreiască medievală, cu care se amestecaseră uneori elemente din școlile umaniste occidentale Această școală a produs savanți remarcabili în secolul al XIX-lea, precum Moritz Steinschneider și Salomo Munk, și a continuat să producă unii dintre cei mai remarcabili savanți ai filozofiei islamice și ai gândirii islamice în general în prima parte a secolului al XX-lea, cum ar fi Ignaz Goldziher , AJ Wensinck, Saul Horovitz, Harry Wolfson, Erwin IJ Rosenthal, Georges Vajda, Simon van der Bergh, Shlomo Pines, Paul Kraus și Richard Walzer Tulburările politice care au urmat împărțirea Palestinei au schimbat totuși atitudinea multor, dar nu a tuturor, savanții de acest tip față de filozofia islamică și de gândirea evreiască tradițională în sine, făcându-i pe mulți dintre ei interpreți mai puțin simpatici ai formelor tradiționale de gândire islamică În total, abordările savanților din cele două grupuri, deja menționate, au avut asemănări importante, în sensul că majoritatea dintre ei s-au bazat în grade diferite din filozofia și teologia tradițională creștină și evreiască, care aveau ei înșiși anumite elemente comune de bază Partea : Filosofia islamică și studiul ei caracteristici cu gândirea islamică și bineînțeles unul cu celălalt Cu totul diferit de ambele grupuri a fost un alt grup de savanți care au apărut pe scena la sfârșitul secolului al XIX-lea Contextul lor a fost filosofia europeană modernă și nu scolastica creștină sau evreiască și au încercat să înțeleagă conținutul filosofiei islamice în termenii diferitelor școli de gândire predominante în Occident la momentul în care scriau De la Ernst Renan, urmat de Léon Gauthier, care a încercat să-l facă pe Ibn Rushd părintele raționalismului, până la Henry Corbin, care a folosit intuițiile fenomenologiei și curentele mai ezoterice ale gândirii occidentale pentru a pătrunde în sensul interior al filozofiei islamice, au apărut o serie de savanți care au abordat filosofia islamică ca gânditori și savanți cufundați în diferitele școli de filozofie occidentală curente la vremea lor și, de asemenea, în metodele moderne ale savanților, mai degrabă decât ca savanți ai textelor sau oameni cu inteligență medievală urna Transcendent Philosophy, sub conducerea unui tânăr filozof islamic Gholam Ali Safa vi, printre ai cărui scriitori se regăsesc mulți dintre cei mai tineri schoiars, atât musulmani, cât și occidentali, interesați de Isla · lie j hilozofie ca filozofie și, de asemenea, în studii comparative serioase Domeniul de studiu din toate manuscrisele cunoscute Nu este nevoie să spun că aceasta este o scurtă scurtătură care trebuie să fie depășită în curând Între timp, edițiile tipărite critice și de încredere ale lucrărilor de filozofie islamică care există le datorează mult, direct sau indirect, savanților occidentali din acest domeniu Cunoașterea filozofiei islamice în Occident nu ar fi, desigur, posibilă în afara cercurilor restrânse de savanți ai limbilor islamice fără traduceri ale textelor de bază în limbile europene Această sarcină a fost îndeplinită de un număr de savanți occidentali de peste un secol, iar ei li s-au alăturat în această sarcină în ultima jumătate de secol de un număr de savanți musulmani care stăpânesc una sau mai multe limbi europene Cu toate acestea, există o lipsă remarcabilă de traduceri demne de încredere disponibile pentru cititorul occidental atunci când oim compară cazul textelor filozofice islamice cu cel al textelor hinduse sau budiste În ceea ce privește traducerea în engleză, numărul este limitat și încă nu include totalitatea sau textele filozofice islamice de bază precum ShijaJ și al-Ishãrãt wa -tanbïhât (Cartea Directivelor și Remarcilor) a lui Ibn Sinã, Rechinul al-isnãrãt al lui Nașir al-Dïn aLȚusî și лІ-Asfãr al-arba'ah (Cele patru călătorii) ale lui Mullã Șadră, Stili, există traduceri notabile ale savanților occidentali ale cărora Tahâfut al-tahâfut (Incohérence of the Incohérence) de Studiul filosofiei islamice în Occident van den Bergh este exemplar din multe puncte de vedere Alte traduceri demne de remarcat în engleză includ Metaphysics of al-Kindî de Alfred Ivry; mai multe texte de filozofie Ismâ'ïlï de Vladimir Ivanow și Paul Walker; mai multe lucrări ale lui al-Fãrãbí de Richard Walzer și Fritz W Zimmerman; The Spiritual Physick și The Philosophical Life of al-Râzï de Arthur J Arberry; Al-Amad 'akPl-abad (Despre sufletul şi soarta lui) din AbuJl-Hasan al-'Amirï de Everett K Rowson; Viața lui Sînâ de William E Gohlmann și selecții ale teologiei filosofice a lui Ibn Sînâ de Arthur J Arberry; o lungă epistolă a lui Ikhwân al-Sara de Lenn Goodman; Hayy ibn Yaqzãn (Fiul viu al treazului) al lui Ibn Țufayl tradus tot de Lenn Goodman; Tratatele mistice din Suhrawardï de Wheeler Thackston; Comentariul lui Averroes la „Republica” lui Platon de Erwin Rosenthal; Metafizica lui Ibn Rushd de Charles Genequand; și o serie de lucrări logice și comentarii despre Aristotel de S Kurland, Harry Blumberg, Herbert Davidson și Charles Butterworth, care și-a tradus și Pași al-maqãl (Tratatul decisiv); o traducere selectivă a lucrărilor lui Afdal al-Dïn Kashânî de William Chittick; Muqaddimah (Prolegomenele) lui Ibn Khaldùn de Franz Rosenthal; al-Hikmat al-'arshiyyah (Înțelepciunea tronului) din Mullã Sadrâ de James Morris; IksTr al-'ârifîn (Elixirul gnosticilor) tot al lui Mullă Șadră de Chittick; și Hujjat Allah al-bâlighah (Argumentul concludent de la Dumnezeu) al lui Shâh Walï Allâh din Delhi de Marcia Hermansen Există, desigur, multe alte traduceri demne, iar această listă nu înseamnă să fie în niciun fel completă, ci doar ilustrativă În plus, există și multe traduceri importante în alte limbi europene, în special în franceză, germană, spaniolă, italiană , și rusă Există, de asemenea, traduceri ale numeroaselor lucrări de teologie filozofică și sufism doctrinar, care se referă direct la filosofia islamică, dar pe care nu le-am citat aici După cum sa menționat deja, acestui efort de a face disponibile lucrări de filozofie islamică în limba engleză i s-au alăturat un număr de cercetători islamici, precum și un număr de arabi creștini în ultimele decenii În ceea ce privește limba engleză, se poate menționa pe Muhsin Mahdi, o autoritate majoră în calitate de editor, comentator și traducător la al-Fãrãbi, George Hourani, Michael Marmura, Majid Fakhry, Selim Kamal, MS Khan, Fawzï al-Najjâr, Shams Inati, Hossein Ziai (uneori în colaborare cu John Walbridge) și Parviz Morewedge, doar pentru a cita câteva dintre cele mai cunoscute nume Și din nou există un număr de savanți de origine islamică care au făcut traduceri importante în franceză și germană Ca urmare a tuturor acestor eforturi, unele surse primare ale filozofiei islamice sunt acum disponibile în limbile europene, dar nu în măsura în care s-ar putea înțelege în profunzime filozofia islamică fără Partea : Filosofia islamică și studiul ei cunoasterea Arabiei si in cazul multor filozofi, persana, iar pentru gandirea filozofica otomana si turca Mai sunt multe de făcut în acest domeniu, dar acest efort este îngreunat de mulți factori, inclusiv lipsa edițiilor critice ale multor texte primare importante, lipsa de dicționare filosofice și, în mare parte, lipsa savanților necesari îndeplini sarcina dificilă de a face traduceri competente Acest ultim factor este agravat și mai mult de faptul că, în multe universități occidentale, traducerea unui text filosofic, care este adesea o sarcină descurajantă, nici măcar nu este luată în considerare în lucrările academice ale unui tânăr savant atunci când el sau ea este luat în considerare pentru promovarea academiei Ceea ce este necesar pentru filosofia islamică este ceva de genul Bibliotecii Loeb pentru texte grecești și latine, unde textul din original apare pe o parte a paginii și traducerea în engleză pe pagina opusă Din fericire, în ultimii ani, Universitatea Brigham Young s-a angajat într-o astfel de serie în care deja au apărut câteva titluri importante Alți editori din America încep și ei să producă lucrări de acest gen În orice caz, pentru a avea Corpul principal al filosofiei islamice disponibil pentru a fi studiat în Occident de către cei interesați de filozofie, trebuie efectuată o traducere mult mai atentă Mai mult, vocabularul ales pentru traducerea termenilor filozofici tehnici trebuie să reflecte caracterul filozofiei islamice angajate cu realitățile manifestate în țara propicei, mai degrabă decât cu înclinația raționalistă sau sceptică a minții oricăruia dintre cei care se îmbarcă asupra sarcinii grele de traducere O altă zicală italiană traduttore traditore, adică un traducător este un trădător, devine realitate, așa cum vedem în mare parte într-o serie de traduceri din multe domenii ale studiilor islamice, inclusiv filozofie Istoria filozofiei în sensul modern a început în Occident în secolul al XIX-lea în urma anumitor dezvoltări filozofice, în special în Germania Cu mult mai devreme, savanții musulmani clasici au scris lucrări care s-au ocupat de viețile și scrierile gânditorilor islamici, inclusiv a filozofilor Aceste lucrări au inclus nu numai literatura al-Milal wa^l-nihal, adică literalmente religii, crezuri și școli de filozofie sau gândire, a unor figuri precum al-Bãghdãdi, Ibn Hazm și al-Shahrastânl, dar și tratate binecunoscute se ocupă de filozofi, oameni de știință și teologi și poartă alte titluri, cum ar fi lucrările lui Ibn al-Nadim, Ibn Abî Ușaybi'ah, Ibn al-Qiftï, Ibn Khallakân și Hâjjï Khalïfah Există și clasice! lucrări dedicate mai precis filozofilor, inclusiv celor preislamici, lucrări precum cele ale lui Muhammad Shams al-Dïn Shahrazürï , Quțb al-Dïn Ashkiwarî și Muhammad Tunakâbunî Aceste tratate reflectă de obicei Studiul filosofiei islamice în Occident cunoașterea nu numai a lucrărilor islamice anterioare, inclusiv a antologiilor de zicători ale filozofilor greci și musulmani ale unor figuri precum Ibn Fãtik și Abû Sulaymân al-Sijistânï, ci și, direct sau indirect, a lucrărilor grecești precum cele ale lui Teofrast, Diogenes Laertius și Galen care se ocupă de filozofii greci Este de mare interes în contextul prezentei cărți să observăm că în majoritatea acestor istorii tradiționale ale filosofiei islamice, ideea că filosofia a fost legată la început de profeție a fost confirmată și subliniată și s-a afirmat că hikmah a început cu profetul Idris identificat cu Hermes Dar lucrările despre filozofia islamică care au început să fie scrise în Occident din secolul al XIX-lea încoace se bazau pe premise și metode foarte diferite Ei erau în cea mai mare parte înrădăcinați în istoricismul pozitivist și au ignorat aproape complet înțelegerea islamică tradițională a istoriei filozofiei De la mijlocul secolului al XIX-lea, oamenii de știință europeni au început să scrie istorii ale filosofiei islamice, denumite de obicei filozofie „araba”, ca urmare a utilizării medievale a acestui termen Începând cu lucrările de pionierat ale lui Augustus Schmõlders și Salomo Munk, o serie de bine-cunoscute lucrări despre istoria filozofiei islamice au apărut în diferite limbi europene ale unor figuri precum Bernard Carra de Vaux, Miguel Cruz Hernández, De Lacy O'Leary, Gustave Dugat, Léon Gauthier și Goffredo Quadri Cele mai influente dintre aceste lucrări din Lumea islamică însăși a fost Geschichte der Philosophie im Islam a lui Tjitze De Boer, care, în versiunea sa în limba engleză, a rămas un text standard în multe universități pakistaneze și indiene până în anii și în unele locuri până mai recent Aceste lucrări, adesea de natură savantă, priveau totuși filosofia islamică din punctul de vedere al perspectivei europene moderne asupra propriei sale moșteniri filozofice Toți dintre ei au ignorat mai mult sau mai puțin filosofia islamică din secolul al XIII-lea încoace, ca și cum ea nu ar fi existat niciodată Cei mai mulți dintre ei au văzut ceea ce știau despre filosofia islamică chiar și din perioada anterioară, adică principalele figuri ale mashshâ^î sau filozofia islamică peripatetică, ca fiind de puțin mai multă valoare decât o punte între filosofia europeană medievală târziu și trecutul grec Ei au ignorat în cea mai mare parte relația dintre filosofia islamică și revelația coranică și au ignorat punctul de vedere al filozofiei islamice despre originile ei și relația ei cu profeția În primele șase sau șapte decenii ale secolului al XX-lea, mulți musulmani care au devenit conștienți de abordările occidentale ale istoriei filosofiei au scris, de asemenea, istorii ale filozofiei islamice, dar bazate în principal pe modelele occidentale actuale Unii s-au ocupat mai mult Partea : Filosofia Islamică și Studiul Ils problema relației dintre filozofia islamică și kalâm și însăși revelația coranică decât omologii lor occidentali Cei care scriau în Arabie au furnizat, de asemenea, multe informații despre textele filozofice originale Arabiei care nu se regăsesc în istoriile occidentale ale filozofiei islamice 'Uthmân Amïn, Ibrâ) Im Madhkür, Husâm al-Alüsï, 'Ali Sãmi al-Najjâr, și foarte prolifi : 'Abd al-Rahmân Badawï, care a scris m Oth French and Arabie Aerul acestui grup „Abd al Halim Mahi nud” a fost excepțional în înțelegerea relației dintre falsafah și învățăturile interioare ale islamului Unii dintre savanții de seamă care scriau despre istoria filozofiei islamice au fost și mai degrabă creștini decât arabi musulmani Această din urmă categorie a condus ; alții Georges Anawati, Hannâ al-Fâkhürï și Khalïl al-Jurr Lucrările din Arabie despre istoria filozofiei islamice conțin adesea multe perspective și analize care nu se regăsesc în lucrările schoiarilor europeni, dar modelul majorității acestor lucrări a rămas în mare măsură istoriile scrise de schoiars occidentali Acest lucru este valabil mai ales în concepția lor despre filozofia islamică ca terminând cu Ibn Rushd, la care Ibn Khaldûn a ajuns să fie adăugat ca un fel de postscriptie Aceste lucrări au ignorat de fapt, ca și omologii lor occidentali, întreaga tradiție ulterioară a filosofiei islamice, căreia îi este dedicată o mare parte din această carte și, prin urmare, nu au subliniat deloc natura vie a tradiției filozofice islamice În această perioadă, istoriile filozofiei islamice au fost scrise și de școlii turci, indo-pakistanezi și, într-o măsură mai mică, persani Trebuie doar să ne amintim de Zia Ülken din Turcia și Saeed Shaikh din Pakistan, ale căror lucrări au devenit destul de populare Deși aceste lucrări nu au suferit niciun atașament față de ideologia naționalistă arabă, tratamentele lor au ignorat totuși o mare parte din filosofia islamică de mai târziu și au fost în mare măsură pe baza modelelor huroniene Singura figură din această perioadă care a căutat să se ocupe de filosofia islamică ulterioară, deși într-o versiune trunchiată, a fost Muhammad Iqbâl în lucrarea sa The Development of Metaphysics in Persia, care conține perspecții importante, deși este, de asemenea, foarte incompletă și conține anumite erori de bază Este interesant de observat că în Persia, unde filosofia islamică era mai activă ca tradiție vie decât oriunde altundeva, s-a acordat mai puțină atenție istoriei filozofiei islamice așa cum a fost cultivată în Occident decât în lumea arabă, motivul tocmai pentru că tradiția a subliniat întotdeauna că adevărul stă în cele din urmă deasupra timcului și că filosofia nu poate fi redusă la istoria sa era încă atât de puternică Numai în ultimele trei decenii, savanți persani precum 'Alï Așghar Halabî și Ghulâm Husayi Ibrâhîm Dïnânî a scris Studiul filosofiei islamice în Occident lucrări ample despre istoria filosofiei islamice și unde traducerile lucrărilor pe acest subiect din limbile europene și din Arabie au atras și o serie de figuri care aparțin tradiției intelectuale islamice autentice la tratarea modernă a istoriei filozofiei islamice Un punct important a avut loc în scrierea istoriei filozofiei islamice în anii În primul rând, Henry Corbin, care a fost primul savant occidental care a descoperit întregul continent al filozofiei islamice de mai târziu și care s-a opus cu fermitate istoricismului care provine din filosofia europeană a secolului al XIX-lea, m-am întrebat pe mine și pe Osman Yahya, un expert sirian în doctrina și filozofia Sufism, pentru a colabora cu el pentru a scrie o istorie a filozofiei islamice pentru populara colecție de enciclopedie Pléiades Rezultatul acestei cooperări a fost Histoire de la philosophie islamique, care a fost tradusă curând în multe limbi europene și islamice și a devenit foarte populară Deși această lucrare a fost doar primul volum al proiectului nostru și s-a încheiat cu viața lui Ibn Rushd, ea a tratat filosofia islamică și istoria ei într-un mod complet diferit de alte lucrări în limbi europene și a luat pe deplin în considerare raportul dintre speculația filosofică și revelația în islam Nici Yahya, nici eu nu am avut timp să finalizez proiectul fiais; așa că Corbin a completat-o într-un mod ceva mai rezumat și această versiune completă a fost tradusă în engleză ca Istoria filosofiei islamice Cu doi ani înainte de apariția Histoire de la philosophie islamique, am susținut un set de trei prelegeri la Universitatea Harvard, în care, în timp ce mă ocupam de Ibn Sïnâ, Suhrawardï și Ibn 'Arabi, am căutat să combin viziunea islamică conform căreia adevărul filosofic În cele din urmă, nu are istorie și că în istoria islamică ceea ce era important au fost perspectivele intelectuale și nu indivizii cu studii istorice atentă care foloseau atât sursele occidentale, cât și cele islamice Prelegerile mele au fost în realitate un răspuns din cadrul tradiției filozofice islamice la istoriografia filosofiei islamice dezvoltată în Occident Cartea rezultată în urma acestor prelegeri s-a intitulat Three Muslim Sages Tradusă în arabă, persană, turcă, urdu, bengaleză și multe alte limbi, rămâne până astăzi un text studiat în multe universități islamice și occidentale și reprezintă o interacțiune între tradiția intelectuală islamică vie și erudiția occidentală pe tema istoriei filozofiei islamice Între timp, guvernul Pakistanului a creat un centru sub conducerea lui Mian Muhammad Sharîf pentru a alcătui o istorie majoră a filozofiei islamice în care să colaboreze savanți din Est și Vest Planul original pentru carte a urmat în mare parte Partea : Filosofia islamică și studiul ei Istoriile occidentale ale filozofiei islamice cu capitole adăugate despre cultură, arte și evoluții mai recente în lumea islamică În jurul anului , am început să cooperez cu MM Sharïf la acest proiect și l-am convins să adauge capitole despre filosofia islamică ulterioară, pe care a acceptat-o împreună cu cu condiția că le voi scrie, ceea ce am făcut Cu toate acestea, lucrarea, care a devenit referință standard timp de câteva decenii și a fost tradusă într-un număr de limbi, este o lucrare destul de compusă și nu reprezintă încă! o integrare satisfăcătoare între înțelegerea tradițională islamică a filozofiei islamice și istoriografia occidentală a subiectului Începând cu acei ani definitori ai anilor , o serie de istorii au apărut de către savanții occidentali cu o mai mare conștientizare a tradiției filozofice islamice integrale Astfel de lucrări includ Historia del pensamiento en el mundo islámico oí Miguel Cruz Hernández și Allãh Transcendent a lui lan Netton Dar cea mai populară lucrare în engleză scrisă de un singur autor în această perioadă pe această temă a fost History of Islamic Philosophy a lui Majid Fakhry, care în versiunea sa originală a urmat lucrările anterioare europene și arabe care limitau filosofia islamică doar la anumite școli și perioada anterioară a gândirii islamice Dar edițiile ulterioare au continuat să îmbrățișeze într-o măsură tot mai mare tradiția filozofică islamică de mai târziu, deși secțiunea despre școlile recente de filozofie islamică din Persia și India este încă destul de limitată În cele din urmă, în anii , Routledge a cerut ca eu și Oliver Leaman să edităm o lucrare majoră în două volume despre istoria filozofiei islamice, care ar include și o secțiune despre filosofia evreiască, ca parte a seriei lor generale despre istoria filosofiei Planul acestei lucrări s-a bazat atât pe o tratare istorică, cât și pe o tratare morfologică a subiectului și ținând cont pe deplin de relația dintre filozofia islamică și revelația islamică, precum și de întreaga tradiție intelectuală islamică Din nou am invitat savanți atât din Occident, cât și din lumea islamică și, ca în aproape toate lucrările la care participă un număr mare de savanți din medii diferite, rezultatul a fost faptul că există diferențe și uneori opinii discordante exprimate Dar aceasta lucrare, intitulată Hist / tf Islamic Philosophy, care a apărut pentru prima dată în , este acum poate cea mai extinsă lucrare disponibilă pe acest subiect, o lucrare în care W ;st v marginea pusă la dispoziție prin profeție și revelație, precum și prin lege a Intelectului Divin, atunci o astfel de activitate este periferică în universul intelectual islamic Este un fruct al umanismului care nu s-a manifestat în Islam, cu excepția unor cazuri de natură complet secundară Este ceea ce unii filosofi și înțelepți persani au numit „acrobatii mentale” sau literalmente „țesut” (baftan), în contrast cu filozofia ca dobândire a certitudinii sau literalmente descoperirea adevărului (yâftan) Dar dacă prin filozofie înțelegem o filozofie tradițională bazată mai degrabă pe certitudine decât pe îndoială, în care mintea unei ființe umane este iluminată continuu de lumina Intelectului Divin și a revelației phv ca „cunoașterea existenței în calitate de existenți” și afirmă, de asemenea, că „ Nu există nimic printre existenții din lume care să nu fie preocupat de filozofie ” Maestrul peripateticii, Ibn Sínã, adaugă un alt element la definiția hikmah și îl leagă mai îndeaproape de realizarea și perfecțiunea ființei omului când scrie: „Hikmah este desăvârșirea sufletului uman prin conceptualizarea lucrurilor și a judecarea adevărurilor teoretice și practice la măsura capacității umane ” Această strânsă concordanță între cunoaștere și practica ei, atât de importantă pentru filosofia islamică de mai târziu, se repetă în definiția Ikhwân al-Șafă când se spune: „Începutul” a filozofiei este dragostea pentru științe; mijlocul lui este cunoașterea realității lucrurilor în măsura în care omul este capabil; iar finalul ei este vorbirea și acțiunea în conformitate cu această cunoaștere ” Cu Suhrawardï și școala ishrâqï, relația strânsă dintre filozofie și religie sau mai precis între filozofie ca aspect al dimensiunii interioare a adevărului revelat și practicile ascetice și spirituale se referă la disciplina religioasă, care în islam sunt legate de sufism și de asemenea, gnoza șiită, devine pe deplin stabilită Nu numai că Suhrawardï însuși era un sufi și un hakim în același timp, dar și el a conceput un adevărat faylasüf sau hakïm ca unul care posedă atât cunoștințe teoretice, cât și viziune spirituală unul care a devenit asemănător lui Dumnezeu, și vorbește în Partaw-nâmah (Cartea strălucirii) despre hikmali ca „Actul de a deveni imprimat în adevăruri spirituale și inteligibile” După el, filosofia și realizarea spirituală au devenit în cea mai mare parte s-au căsătorit, cu excepția celor care au urmat doar școala peripatetică, iar al-hikmat al-ilâhiyyah a devenit, mai ales în Persia și în alte țări din estul islamului, puntea dintre științele religioase formale și verificații gnozei pure Hakimii safavide, care au adus multe tendințe ale filozofiei islamice la deplin fructificare și înflorire, au continuat să lege îndeaproape filosofia de dimensiunea ezoterică a religiei, așa cum au făcut-o mulți filosofi anteriori, inclusiv gânditorii ismâcïlï, și au considerat filozoful tradițional drept persoana care nu posedă numai cunoștințe teoretice, dar și o viziune directă asupra adevărului pe care îl vorbește Sensul și rolul filosofiei în islam omenirii ca un înțelept care îndeplinește un anumit aspect al funcției de profeție după încheierea ciclului de profeție În lumea șiită a celor doisprezece imam, multe autorități precum Mullâ Șadră au identificat termenul de savanți ('ulama ) în celebrul prophétie spunând: „Certurarii comunității mele sunt ca profeții Copiilor lui Israel/' cu hukamà , care în perioada ulterioară erau în mare parte sufiți și gnostici Hikmah, prin urmare, și-a continuat relația strânsă cu ezoterismul islamic și a fost identificat în contextul șiismului cu „ciclul inițierii” (dãUrat al-walãyah/wilãyah) ) urmând ciclul profeției (dâ irat al-nubuwwah) Mïr Firdiriskï, de exemplu, consideră hukamâ ca fiind în clasa imediat sub profeți și scrie: „Cea mai mare extremitate atinsă de falâsifah este punctul de plecare pentru profeție „ Cu Șadr al-Dïn Shïrâzï (Mullâ Șadră), care a realizat o sinteză atât de vastă a diferitelor școli de filozofie și intelectualitate islamică, definiția lui „hikmah” atinge, de asemenea, o plenitudine și o calitate sintetică care îmbrățișează multe lucruri care au apărut înainte l Într-una dintre definițiile sale celebre, care răsună parțial cu cuvintele lui Platon, el scrie: „Falsafah este desăvârșirea sufletului uman în măsura posibilităților umane prin cunoașterea realităților esențiale ale lucrurilor așa cum sunt ele în sine și prin judecată cu privire la existența lor stabilită prin demonstrație și nu derivate din opinie sau prin imitație Sau, dacă îți place, poți spune, este să dai ordine inteligibilă lumii în măsura posibilităților umane pentru a câștiga „asemănarea” cu Creatorul, Transcendentul este El ” În mod similar, într-o altă definiție, el consideră hikmah ca mijlocul prin care „omul devine o lume inteligibilă asemănătoare lumii obiective și similară ordinii existenței universale ” Referindu-se la primele principii discutate în hikmah Mullâ Șadră spune: „ Această hikmah a avut-o în minte Fericitul Profet în rugăciunea sa către Domnul său, când a spus: „Doamne! Arată-ne lucrurile așa cum sunt cu adevărat” „ () Mai mult decât atât, el oferă o exegeză spirituală a versetului coranic „Cu siguranță am creat omul de cea mai bună statură, apoi l-am redus la cel mai josnic dintre cei de jos, mântuiește-i pe cei care cred și fac fapte bune” (Coran, , - ) în felul acesta: „De cea mai bună statură” se referă la lumea spirituală și partea îngerească a sufletului, „cel mai de jos dintre cei de jos” la lumea materială și partea animală a sufletului, „cei care cred” „la hikmah teoretic și la cei care „fac fapte bune” la practicai hikmah ” Văzută în această lumină, hikmahul, în cele două aspecte ale sale de cunoaștere și acțiune, devine mijlocul prin care omul este salvat din starea sa jalnică de cea mai de jos dintre cele mai joase și i-a permis să recâștige starea angelică și paradisală în care a fost creat inițial Hikmah este, în opinia sa, complet căsătorit cu religia Partea : Filosofia islamică și studiul ei și spiritualitatea și este departe de activitatea pur mentală legată de concepția raționalistă a filozofiei, care a devenit populară în Occident încă din perioada post-Renaștere Întrucât a cercetat sensul filosofiei prin ochii unora dintre cei mai importanți expozanți și susținători ai ei, trebuie spuse acum câteva cuvinte despre diferitele forme de „opoziție” față de ea, înainte de a trece la rolul și funcția ei în islam Trebuie totuși amintit că „opoziția” în contextul unei civilizații tradiționale este foarte diferită de opoziția dintre școlile filozofice moderne care nu au principii în comun În islam a existat adesea o tensiune între diferitele componente și dimensiuni ale tradiției, la o tensiune care a fost aproape întotdeauna creativă și nu a apreciat niciodată unitatea islamului și a civilizației sale Să spunem că opoziția față de falsafah în Islam a venit în principal din trei grupuri, dar din motive diferite· schoiarii pur religii care se ocupă de fiqh și ușUl, teologii (mutakallimün), în special ai școlii Ash'arite și unii dintre sufiți Unii dintre savanții științelor religiilor au criticat falsafah pur și simplu pentru că se afla în afara domeniului Sharï'ah-ului de care erau preocupați exclusiv Unii, precum Ibn Taymiyyah în sunnism și Mullã Bãqir Majlisî în șiism, au scris în mod specific împotriva falâsifah și, în cazul primului, împotriva logicii, deși el himseir a folosit discursul logicai Opoziția lor te falsafah este legată de misiunea lor de a păstra științele pur transmise la nivel exoteric Astfel, ei au refuzat să se preocupe fie de științele intelectuale, fie de dimensiunea ezoterică a islamului, care singura ar putea integra aceste științe, și principalul dintre ele filosofia, în perspectiva islamică În ceea ce privește teologii, opoziția așariților față de falsafah a fost, desigur, mult mai mare decât cea a școlii mu'tazilite de kalâm, în timp ce în lumea șiită, Ismâ'ïlï kalâm a fost întotdeauna aproape de Ismâ'ïlï filozofie, iar kalâmul șiit al Doisprezece Imam a devenit strâns legat de falsafah cu Tajrïd (Catharsis) din Nași al-Dïn al-Iusï De fapt, așa cum vom vedea în capitolul următor, în șiismul de mai târziu, falsafah sau al-hikmat al-ilâhiyyah însuși pretindea că îndeplinește adevăratul rol al teologiei și, în realitate, conține multe lucruri care, în termeni occidentali, ar fi considerate teologie binecunoscutul atac al lui al-Ghazzâlï împotriva falsafah nu a fost doar un act negativ de demolare a falsafah În primul rând, a atacat numai filosofia peripatetică și, mai mult, tendințele raționaliste din cadrul acesteia În al doilea rând, critica a fost de așa natură încât a schimbat direcția fluxului vieții intelectuale islamice, mai degrabă decât să-i pună un cap Contextul care a făcut posibilă răspândirea învățăturilor sapientia ale lui Suhrawardï și Ibn 'Arabi îi datorează mult al-Ghazzâlï Sensul și rolul filosofiei în islam în timp ce renașterea ulterioară a filozofiei peripatetice de către al-TTüsí este strâns legată de critica lui Ibn Sïnâ de către un alt critic aș'arit offalsafah, Fakhr al-Dïn al-Râzï Prin urmare, critica falsafah de către mutakallimün a fost pentru în cea mai mare parte, o interacțiune creativă între falsafah și kalâm, care a lăsat o amprentă de neșters asupra amândoi Kalâm a forțat falsafah, chiar și școala peripatetică, să se ocupe de anumite probleme specific religioase, în timp ce falsafah a influențat din ce în ce mai mult formularea și argumentarea kalâm-ului însuși, chiar kalâm sunnit, începând cu Imãm al-Haramayn al-Juwaynî, continuând cu al- Ghazzâlï și al-Râzï și, într-un sens, culminând cu 'Adud al-Dïn al-Ijï în Kitãb al-mawâqif (Cartea Stațiilor), care se preocupă de kalâm filozofic Această tendință poate fi văzută și în lucrările lui Jalâl al-Dïn Dawânï În șiism, de asemenea, este dificil să distingem unele dintre comentariile ulterioare despre Tajrid de lucrările despre falsafah „Opoziția” lui kalâm față de falsafah, așadar, departe de a distruge falsafah, a influențat cursul său ulterior și, în mare parte din lumea sunnită, a absorbit-o în sine după secolul al VII-lea/XIII-lea, cu rezultatul că, așa cum sa menționat deja, o astfel de figură așa cum Ibn Khaldùn a fost să cali acest kalâm de mai târziu o formă de filozofie În ceea ce privește critica falsafah făcută de anumiți sufiți, ea trebuie văzută și în lumina naturii ezoterismului islamic, precum și a anumitor condiții locale și temporale Metafizica sufită nu putea deveni legată de „adevărul tesser” al aristotelismului împotriva ale cărui limitări inerente a reacționat și ale cărui limite le-a criticat Dar critica împotriva substanței falsafah a venit nu din întregul sufism, ci dintr-o anumită tendință din interiorul acestuia În general, se pot distinge două tendințe în spiritualitatea sufită, una care ia intelectul uman ca o scară către lumea luminoasă a Spiritului și cealaltă care subliniază mai mult discontinuitatea dintre rațiunea umană și Intelectul Divin și caută să ajungă la lumea luminoasă a Spiritului Spiritul, rupând complet puterea de raționalizare din interiorul minții Rezultatul final, care este atingerea lui Dumnezeu, este aceeași în ambele cazuri, dar rolul jucat de rațiune este oarecum diferit în cele două cazuri Prima tendință poate fi observată la unii dintre membrii școlii lui Ibn 'Arabi, cum ar fi 'Abd al-Karïm al-Jïlï, Șadr al-Dïn al-Qunyawî, și altele asemenea, iar a doua în unele dintre celebrele Poeți sufi persani precum Sanâ'ï și Mawlãnã Jalâl al-Dïn Rûmî și în lumea arabă la anumiți poeți sufi timpurii Mai mult decât atât, mai târziu în istoria islamică au existat figuri importante care erau atât sufiți, cât și filozofi precum Suhrawardï, Dâ'üd al-Qaysaï și Shah Walï Allâh din Delhi În cazul celor care urmau prima tendință multe doctrine sapiențiale aparținând vechilor doctrine şcoli de filozofie Partea : Filosofia islamică și studiul nostru precum Hermetismul Neopitagorismul și Neoplatonismul au fost integrate în ezoterismul islamic prin lumina gnozei islamice, așa cum vedem în scrierile lui Ibn 'Arabi Este interesant de observat, totuși, că, în timp ce Ibn 'Arabi era numit „Platon al zilelor sale”, el a fost critic față de filozofii raționaliști care îl precedaseră În cel de-al doilea caz există o critică mai mare a raționalizării (istidlâl) din motive spirituale, iar de-a lungul istoriei islamice adepții acestui tip de sufism au criticat sever falsafah, în special de tip peripatetic, pentru a deschide în fața oamenilor lumi -noi ceruri de iluminare și gnoză, în timp ce au subliniat centralitatea iubirii, care în contextul sufi nu este, totuși, în nici un fel opusă ma'rifah sau gnoză, așa cum vedem atât de clar în Mathnawï din Rùmï De fapt, Mathnawï a fost numit pe bună dreptate „un ocean al gnozei” Fără sufism și alte aspecte ale ezoterismului islamic cuprinse în șiism, ascensiunea unui Suhrawardï sau a unui Mullâ Șadră ar fi de neconceput De fapt, ambele tendințe din interiorul sufismului au jucat un rol critic în istoria ulterioară, una mai pozitivă, iar cealaltă într-un sens mai negativă, în timp ce ambele aspecte ale sufismului au rămas gardienii și, în multe cazuri, exponenții tradiționali falsafah sau hikmah în sensul său cel mai profund și esențial sau ceea ce în limbajul occidental se numește „philosophia perennis” Falsafah, la rândul său, a beneficiat enorm de pe urma acestei interacțiuni cu sufismul și, treptat, a devenit ea însăși curtea exterioară, conducând pe cei calificați să intre în grădina interioară a gnozei și beatitudinii Critica sufismului împotriva falsafah și respingerea hukamâ^ sunt bine ilustrate în următoarea afirmație a lui Rùmï și în răspunsurile pe care le-a adus În Mathnawï, el spune: Piciorul silogizatorilor este unul de lemn, Un wooi len g este foarte infirm Acest vers a fost răspuns de Mïr Dãmãd în propria sa poezie binecunoscută în acești termeni: O, thoi, care ai spus că raționamentul este ca un picior de lemn — Altfel Fakhr al-Dïn Râzi nu ar avea egal — Thon nu ai făcut deosebire între intelect și fantezie, Nu reproșa demonstrația, O, tu care nu ai înțeles corect În secolul al XII-lea/al XVIII-lea, faimosul maestru sufi din Shiraz, Mawlãnã Sayyid Quțb al-Dïn Muhammao Shïrâzi, a crescut la Semnificația și rolul filosofiei în Islam apărați-l pe Rümï de atacul lui Mîr Dãmãd într-un alt poem, ale cărui versuri sunt următoarele: O, tu, care ocarești lui Mawlawï [Rümï], O, care ești lipsit de înțelegere [a Mathnawï], Mathnawï este oceanul luminii sufletului, Poezia sa este plină de perle și corali Dacă ai înțelege Mathnawï, nu ți-ai ridica niciodată limba în reproșul ei Deși slăbiciunile facultății rațiunii, au fost luate în considerare de Mawlawï în Mathnawï El nu a intenționat prin rațiune Çaql) Intelectul Universal ('aql-i kull), deoarece acesta din urmă este ghidul pe toate căile Mai degrabă, el a vrut să spună motivul filozofic și particular, Căci aceasta este fără lumina feței lui Iosif Deoarece intelectul particular [rațiunea] este amestecat cu fantezia, de aceea este considerat blamabil de către sfinți Critica făcută de anumiți sufi oí falsafah și influența lor asupra dezvoltării ei a fost ca transformarea adusă de alchimist prin prezența pietrei filozofale Însăși substanța falsafahului a fost schimbată în cursul istoriei islamice ulterioare, de la un sistem rațional și sistematic de gândire cu o formă islamică și preocupat, de asemenea, de anumite probleme specific islamice, la o înțelepciune legată de ezoterism și strâns legată de iluminare și gnoză, păstrând în același timp caracterul său distinct ca filozofie și făcând uz de gândirea rațională De asemenea, filosofia islamică a fost salvată de învățăturile și gnoza ezoterice islamice din impasul la care ajunsese cu tipul de aristotelism excesiv al unui Ibn Rushd și a fost capabilă să se canalizeze într-o nouă direcție, o direcție care i-a fost reînnoită vigoare și a făcut din el un aspect major al vieții intelectuale islamice în ținuturile estice ale Islamului în timpul celor opt secole de după moartea maestrului andaluz al aristotelismului cu care capitolul anterior al filozofiei islamice ajunsese la sfârșit În discuția despre rolul și funcția falsafah în islam și civilizația islamică trebuie să remarcăm schimbarea care a avut loc într-o anumită măsură după perioada care a dus la Ibn Sïnâ în Est și Ibn Rushd în Vest În perioada timpurie, care este și perioada formativă a științelor intelectuale islamice, falsafah a jucat un rol central în Partea : Filosofia islamică și studiul ei procesul de absorbţie şi sinteză a ştiinţelor preislamice şi de formulare a ştiinţelor islamice Știința logicii, problema clasificării științelor, metodologia științelor și interacțiunea lor cu restul culturii islamice au fost toate profund preocupate și preocupate de falsafai și de elaborarea sa parti ilar în Islam Mai mult, în această perioadă timpurie, majoritatea marilor oameni de știință au fost și filosofi, astfel încât să putem vorbi în primele secole și chiar mai târziu despre un singur tip de savant musulman care a fost atât dozof cât și om de știință și pe care l-am numit deja „filozof” -scientist ” Dezvoltarea științei islamice în perioada timpurie se reia atât cu cea a filosofiei peripatetice, cât și cu tendințele filozofice de natură antiperipatetică Nu numai al-E râbï și Ibn Sïnâ, ci și Muhammad ibn Zakariyyâ al-Râzï și al-Bïrünï au fost toate figurile proeminente ale științei islamice De fapt, viziunea antifi ripatetică, care este totuși falsafah, este deosebit de semnificativă în dezvoltarea multor idei noi în științe În orice caz, în timpul istoriei islamice timpurii, cultivarea și dezvoltarea științelor ar fi fost de neconceput fără falsafah Semnificația lui „hakim”, care denotă în același timp un medic, un om de știință și un filozof, este cea mai bună dovadă a acestei legături strânse Falsafah nu numai că a jucat un rol central în dezvoltarea științelor intelectuale, care a fost ca capul în comparație cu restul corpului, dar a fost și disciplina majoră în care instrumentele și instrumentele de analiză, logică și raționalitate au fost dezvoltate cercetări pentru științele transmise și alte aspecte ale culturii islamice Instrumentele logicii dezvoltate în mare parte de falâsifah și în conformitate cu geniul particular al islamului, în care logica joacă un rol pozitiv din punct de vedere soteriologic și pregătește mintea pentru iluminare și contemplare, au fost aplicate în domenii care variază departe și larg de la gramatica și retorica până la clasificarea și categorizarea Hadith-ului, de la organizarea activității economice în bazar până la dezvoltarea geometriei și aritmeticii necesare pentru construirea marilor monumente ale arhitecturii islamice Desigur, funcția falsafah-ului de care ne preocupă aici nu implică doar tendințele raționalizatoare ale doctrinelor greco-alexandrine adoptate de peripateticii musulmani sau învățăturile aristotelice specifice Ea se referă în general la dezvoltarea unui climat de gândire rațională și a instrumentului de logie și raționament logic, care odată dezvoltate, au fost adoptate de diferitele arte și științe islamice pentru propriile lor scopuri și în conformitate cu natura islamului și învățăturile sale De asemenea, în această perioadă timpurie, când islamul a făcut primele contacte cu artele și științele altor civilizații, falsafah a jucat un rol important în a le permite musulmanilor să integreze pre-islam Sensul și rolul filosofiei în islam științe în propria lor perspectivă Rolul său la nivel formai îl completează pe cel al ezoterismului islamic, a cărui insistență asupra universalității revelării la nivel supra-formal a făcut posibilă o întâlnire pozitivă cu alte religii și tradiții Pentru falâsifah, așa cum a afirmat atât de clar al-Kindï de la început, adevărul a fost unul; prin urmare, ei erau siguri că adevărul, oriunde și oricând ar putea fi descoperit, se va conforma învățăturilor interioare ale Islamului, pur și simplu pentru că instrumentul de cunoaștere atât pentru falsafah sau hikmah, cât și pentru religie era același, și anume, Intelectul Universal sau Logos , care joacă un rol atât de important în teoria cunoașterii filozofilor islamici Fapte precum identificarea lui Hermes cu Idrïs și a sabeenilor cu adepții lui Hermes, credința că primii filozofi ai Greciei și-au învățat sophia de la Solomon și de la alți profeți și, privind spre răsărit, interesul deschis manifestat de falâsifah pentru înțelepciune a Indiei și a Persiei antice, ambele având o culoare religioasă puternică, toate atestând raportul dintre falsafah și profeție și religie Trebuie să ne amintim întotdeauna rolul important ofalsafah în Islamul timpuriu în furnizarea fundalului intelectual adecvat pentru întâlnirea musulmanilor cu artele, științele și filozofiile altor civilizații Acest rol a fost de fapt crucial în perioada timpurie a istoriei islamice, când musulmanii transpuneau moștenirea marilor civilizații care le precedaseră în propria lor lume de gândire și puneau bazele ascensiunii științelor islamice Acest rol era deosebit de important atunci, dar nu a încetat să fie semnificativ nici mai târziu Traducerea științelor chinezești în timpul perioadei Íl-Khãnid a fost susținută de bărbați al căror background era cel de hikmah, precum Rashïd al-Dîn Fadl Allâh, care a fost atât vizir, cât și filosof-om de știință Mai mult, în perioada Moghul, în India, mișcarea de traducere a lucrărilor sanscrite în persană incitată de Akbar și care a ajuns la punctul culminant cu Dãrã Shukûh, o mișcare a cărei mare semnificație religioasă și culturală nu este încă general recunoscută în afara subcontinentului indo-pakistanez, este din nou strâns legată de tradiția ulterioară de falsafah și hikmah pe măsură ce s-a răspândit din Persia, începând mai ales cu domnia lui Skandar Lodi, până în subcontinentul indian În cele din urmă, trebuie reafirmat că, în timpul fazei anterioare a istoriei islamice, unul dintre rolurile importante și de durată ale falsafah a fost lupta sa cu kalâm și structura deosebit de „filosofică” pe care a conferit-o în cele din urmă acelei științe Diferența dintre tratatele de kalâm ale lui al-Ash'ari însuși sau studentul său Abû Bakr al-Bâqillânï și Fakhr al-Dïn al-Râzï, 'Adüd al-Dïn al-ïjï și Sayyid Sharïf al-Jurjânï se datorează exclusiv lungă luptă a kalâmului cu falsafah Prin kalâm, deci, falsafah, Partea : Filosofia islamică și studiul ei ca disciplină islamică, și-a lăsat amprenta de neșters asupra litei intelectuale de mai târziu a sunnismului, unde, cel puțin în părțile sunnite ale lumii arabe, spre deosebire de lumea șiită, falsafah ca disciplină distinctă a început să scadă după a opta /secolul al XI-lea CÏJlD Trebuie spus ceva și despre poziția falsafah în universitățile islamice în această perioadă timpurie Poziția oficială acordată falsei în curriculumul universităților islamice a variat foarte mult de la țară la țară și de la o perioadă la alta, în funcție de factori teologici și politici de natură complexă, pe care nu îi putem analiza aici În Jundishapur și Bayt al-hikmah la Bagdad, falsafah a fost respectată și predată, așa cum a fost și în Azhar, după înființarea sa de către Fâțimids Dar predarea ei în madrasa oficiale a ajuns să fie interzisă odată cu creșterea puterii aș'arite în rândul abbazidilor și selgiucizilor, în măsura în care, în testamentul său pentru încrederea (waqf) sistemului școlar Nizâmiyyah, Khwãjah Nizăm al-Mulk a ordonat în mod special ca predarea falsei să fie interzisă din sistemul universitar fondat de el Această interdicție a continuat de fapt în cea mai mare parte a Sunnului parte a lumii arabe după aceea, cu excepția logicii, care a fost întotdeauna predată acolo Dar mai târziu, în istoria islamică, predarea falsafah a fost făcută din nou parte a curriculumului de către Khwãjah Nașîr al-Dîn al-Iusï la Maraghah și Rashïd al-Din Fadl Allâh în Rab'-i Rashidî în Tabriz, precum și în anumite madrase otomane și, în ciuda unei cariere în carouri, a continuat ca parte a programelor de madrasa din Persia și în multe școli din subcontinentul indo-pakistanez și din Irak până astăzi După cum s-a menționat în altă parte în această carte, în India, mai ales ca urmare a influenței savanților lui Farangi Mahall în Lucknow, filosofia islamică a continuat în programa madrasah-urilor până în secolul al XIV-lea/XX În orice caz, totuși, amploarea rolului falsafah nu trebuie judecată doar după ce a fost predat în universități sau nu, făcând o comparație cu situația din Occident În islam, datorită structurii informaționale a educației tradiționale, o mare parte din ir rucțiunea ir falsafah, precum și în științele ezoterice, a fost întotdeauna desfășurată în cercuri private în afara madraselor și continuă așa și în prezent CUL· Când ne referim la istoria islamică ulterioară, sau la ceea ce am putea numi „faza post-Ibn Rushdian” a filozofiei islamice, rolul și distracția- Sensul și rolul filosofiei în islam falsafah a devenit oarecum diferită de ceea ce fusese până atunci Științele islamice, atât cele intelectuale, cât și cele transmise, deveniseră deja deja elaborate și își urmau propriul curs de dezvoltare Filosofia peripatetică, în plus, ajunsese într-un impas, așa cum se vedea în atacurile de amploare ale lui al-Ghazzâlï și refutai mult mai puțin influente ale lui Ibn Rushd Pe scenă au apărut noi forțe intelectuale, dintre care cele mai importante erau cele identificate cu numele lui Suhrawardï și Ibn 'Arabi Din punct de vedere politic, unitatea simbolică a lumii islamice a fost în curând pusă capăt prin distrugerea califatului abbasid de către mongoli și apariția unui nou model, care a dus în cele din urmă la stabilirea în regiunile centrale a lumii islamice a celor trei importante imperii musulmane ale otomanilor, safavidelor și moghulilor În această nouă situație, falsafah avea să aibă o funcție și un rol diferit în ținuturile de vest și de est ale islamului În ținuturile vestice ale islamului, după Ibn Rushd falsafah a încetat să mai existe ca disciplină independentă și riguros definită, cu câteva excepții în lumea arabă precum Ibn Sab'ïn și Ibn Khaldün Printre turci și arabii sunniți din Siria și Irak a continuat o anumită activitate de filozofie, asociată mai ales cu școala lui Suhrawardï și cu doctrinele metafizice ale lui Ibn 'Arabi, dar, din păcate, această tradiție nu a fost investigată amănunțit până acum În ţinuturile occidentale ale islamului vieţii substanţei principale a falsafah, totuşi, atât în aspectele sale logice cât şi cosmologice! și doctrinele metafizice, au continuat să pulseze în kalâm și, de asemenea, în interiorul sufismului de tip gnostic și metafizic, asociat cu Ibn 'Arabï și comentatorii săi precum Șadr al-Dïn al-Qunyawï, Mu'ayyïd al-Dïn al-Jandï, Dâ ùd al -Qayșarî, Shams al-Dïn al-Fanârï, 'Abd al-Wahhâb al-Sha'rânï, Bâlï Afandï și 'Abd al-Ghanyï al-Nabulusï Continuarea vieții intelectuale a musulmanilor din regiunile vestice, o viață care s-a manifestat în falsafah, precum și în kalâm și tașawwuf în primele secole, se regăsește în perioada ulterioară în primul rând în kalâm și sufism Prin urmare, ar trebui să spunem că, deși până la renașterea filozofiei islamice în Egipt de către Jamâl al- Dïn al-Asadãbãdi (cunoscut sub numele de al-Afghânï) în secolul al XIII-lea/al XIX-lea, falsafah sau hikmah, ca disciplină separată și distinctă, era doar urmărit rar și nu a fost cultivat cu aviditate în ținuturile vestice ale islamului, ea a continuat totuși să posede un anumit mod de viață în matricea kalâmului și sufismului În ținuturile estice ale islamului și în special în Persia rolul falsafah a fost destul de diferit, așa cum vom vedea în ultimele capitole ale acestei cărți Mulțumim noilor școli de hikmah Suhrawardï și Ibn 'Arabi Partea : Filosofia islamică și studiul ei a crescut în timp ce învățăturile lui Ibn Sïnâ au fost reînviate de al-Țtisî Ca urmare, a luat naștere o viață intelectuală bogată, care a atins apogeul în multe feluri în perioada safavidă cu Mïr Dãmãd și Mullã Șadră și care a jucat și un rol major în rândul musulmanilor din subcontinentul indian Pe lângă funcția sa de a ajuta la susținerea științelor intelectuale, care au continuat să fie cultivate în Persia și India – și într-o anumită măsură printre otomani – până în secolul al XIII-lea/XIX-lea, și pe lângă rolul său în diferitele aspecte ale religiei Viața comunității, falsafah sau hikmah, care până acum avea mult mai mult în centrul mesajului islamic și părăsise limitele limitative ale filozofiei peripatetice, a devenit puntea pentru mulți către sufism și metafizica sufită Așa cum în lumea arabă se observă în multe cercuri până astăzi o anumită nuntă între aș'arit kalâm și sufism, în Persia și într-o anumită măsură lumea otomană în subcontinentul indian a luat ființă o nunta notabila intre hikmah si irfân, a aparut multi mastri care erau atat hakïms, cat si 'ârif (gnostici) Pe de o parte, hikmah Secarne s-a impregnat profund cu invataturile gnostice ale lui Ibn 'Arabi si ale scolii sale si a fost capabil sa prezinte în astfel de cazuri precum Mullã Șadră, o interpretare mai sistematică și mai logică a metafizicii sufi decât cea găsită în multe dintre textele sufi înseși Pe de altă parte, a devenit, la rândul său, punctul major de acces la învățăturile sufismului pentru mulți dintre cei cu o înclinație rațională, care erau angajați în cultivarea științelor religioase oficiale Ca urmare a transformării pe care a primit-o și a rolului pe care l-a îndeplinit, fl if or hikmah și-a continuat propria viață și rămâne până astăzi în Persia și în anumite țări adiacente ca o tradiție intelectuală vie independentă de kalâm și 'irfân În concluzie și în rezumat, se poate spune că falsafah în Islam a satisfăcut o anumită nevoie de cauzalitate care există pretutindeni între anumite tipuri umane, cu condiția ca instrumentele logice și raționale necesare pentru cultivarea și dezvoltarea multor arte și științe, le-au permis musulmanilor să a întâlni și a asimila învățarea multor alte culturi, în reacțiile sale cu kalâm a lăsat un efect profund asupra cursului viitor al acestuia din urmă și, în cele din urmă, s-a căsătorit cu iluminarea și gnoza, creând astfel o punte între rigoarea logiei și extazul unirii spirituale , în timp ce mfiuențând în unele cazuri expresia învățăturilor gnostice ei Ceea ce am spus despre filozofia islamică tradițională este valabilă în mare măsură astăzi, oriunde filosofia islamică rămâne o tradiție intelectuală vie Această pnilozofie rămâne de cea mai mare pertinență pentru lumea contemporană datorită armoniei pe care o are Sensul și rolul filosofiei în islam realizat între logică și viziune spirituală și, de asemenea, datorită profundului metafizic și cosmologic! doctrinele pe care le conține în paginile lungi și extinse desfășurări istorice Mai mult decât atât, din cauza întâlnirii actuale a islamului cu o filozofie și o știință străină – de data aceasta din Occident – filozofia islamică trebuie chemată din nou să joace rolul pe care îl împlinit în istoria islamică timpurie, și anume, de a oferi instrumentele intelectuale necesare și fundalul intelectual necesar cu ajutorul căruia musulmanii să poată face față diverselor filozofii și științe străine dintr-o poziție de discernământ și rigoare intelectuală Altfel, întâlnirea cu Occidentul nu poate duce decât în calamitate pentru viitorul vieții intelectuale islamice și poate amenința chiar mai mult decât ceea ce s-a întâmplat în perioada colonială cu continuarea vieții falsafah în sine Numai rămânând fidel propriului său geniu, propriilor sale rădăcini și rolului pe care l-a jucat întotdeauna în istoria islamică într-un ținut dominat de realitatea profeției poate falsafah (și hikmah) să îndeplinească această funcție vitală de a oferi musulmanilor înșiși fundalul intelectual necesar pentru a confrunta Occidentul modern și acum postmodern și pentru a reaminti lumii în general adevărurile de mult uitate, dar necesare urgent, pe care filosofia islamică a fost capabilă să le păstreze în tezaurul său de înțelepciune de-a lungul secolelor și că este capabilă să le păstreze prezent într-o limbă contemporană lumii de astăzi CARTA Al-Hikmat al-allahiyyah și kalam În încercarea de a înțelege rolul filosofiei în contextul tradiției islamice în totalitatea sa, unul dintre cele mai interesante subiecte de investigat este relația dintre filosofia islamică de mai târziu în aspectele ei metafizice sau ceea ce a trebuit să fie cunoscut sub numele de al-hikmat al- ilãhiyyah și kalãm, care este de obicei tradus ca teologie islamică în limbile occidentale Când vorbim de al-hikmat al-ilãhiyyah, nu ne referim doar la ilãhiyyãt al operelor peripateticilor musulmani precum Ibn Sïnâ și Ibn Rushd, nici la hikmah la care se referă unii dintre teologi precum Fakhr al-Din Râzi sinonim cu kalãm Mai degrabă, ne referim la acel amestec de filozofie rațională, iluminare, gnoză și principiile revélației care s-au format într-o sinteză după Suhrawardî și, în mare măsură, datorită lui, care a atins apogeul cu Șadr al-Dîn Shîrăzî și studenții săi În acest capitol dorim să examinăm relația dintre adepții școlii al-hikmat al-ilăhiyyah sau hikmat-i ilăhî (în special acea parte care se referă la „principiile generale” (al-nmûr al-'âmmah) și Deși nu toți hukamã din această școală au aceeași viziune cu privire la kalãm, există suficientă unitate de vedere între ei pentru a justifica un astfel de studiu, în același mod în care se poate vorbi despre relația dintre filozofia mashshãl și kalãm chiar și deși nu toți filozofii musulmani peripatetici au avut aceleași puncte de vedere cu privire la kalãm În istoria luptei și influenței reciproce dintre falsafah și kalãm în Islam, putem, de dragul discuției prezente, să distingem perioadele Ave: Perioada cea mai timpurie, de la începutul până la sfârșitul secolului al treilea/ al IX-lea, când școala mu'tazilite era dominantă în kalãm, iar falsafah trecea prin perioada sa de geneză și dezvoltare timpurie cu figuri precum Ïrânshahrï și al- Kindï și studenții săi Această perioadă a fost una de dezvoltări distincte, dar paralele și de asociere strânsă între falsafah și kalãm într-o atmosferă de respect reciproc mai mult sau mai puțin relativ, cel puțin în cazul lui al-Kindï însuși, deși din partea kalãm anumite Partea : Filosofia islamică și studiul ei dintre ramurile sale, cum ar fi școala din Basra, s-au opus puternic falsei chiar și în această perioadă timpurie Perioada de la sfârşitul celei de-a treia/nimh până la a cincea/unsprezecelea et ntnnr, fi i i apariţia teologiei Ash'arite şi elaborarea ei până la începutul încorporării graduale a anumitor arginii filozofice i kalãm de Imãm al-Haramayn al-Juwaynï și elevul lui a Ghazzâlï Aceasta a fost o perioadă de opoziție intensă și de multe ori de opoziție între falsafah și kalăm, o perioadă ale cărei faze au fost atât de bine studiate împreună cu cele din prima perioadă de mulți savanți occidentali, de la Munk, Steinschneider, Horovitz și Horten până la Anawati, Gardet, și mai ales Wolfson, ale cărui studii în domeniul relației dintre falsafah și kalăm durinj în perioada irly a istoriei islamice marchează unul dintre cele mai importante studii occidentale despre gândirea islamică David Burrell și Wilfr d dadelung pot fi adăugați la această listă Perioada de la al-Juwaynï și al-Ghazzâlï până la Fakhr al-Dïn al-Râzï și inclusiv AbùT-Fath al-Shahrastânï, adică din aproximativ secolul al V-lea/XI-lea până în secolul ■ ^al-XIII-lea D 'ing această perioadă puternic opus · ■ Tween falsafa şi kalăm a continuat după cum se poate vedea în criticile weli к: i ï ale lui Ibn Sïnâ de către al-Ghazzâlï și al-Râzï, dar în același timp fiecare școală a fost influențată în multe feluri și cealaltă Falsafah, revenind la Ibn Sïnâ, care trăit la începutul acestei perioade, a început să discute mai mult decât înainte despre astfel de probleme precum semnificația profeției și a Cuvântului divin, chestiunea voinței umane și divine legate de problema predestinației și liberului arbitru, atributele divine, și așa mai departe, probleme care fuseseră întotdeauna esențiale pentru Kalăm Între timp, kalam a devenit și mai „filosofic”, folosind atât idei, cât și argumente extrase din falsafah De fapt, un teolog așarit atât de faimos precum Fakhr al Dïn al-Râzï avea o vastă cunoaștere a filozoniei De aceea, Ibn Khaldùn, care a apărut la scurt timp după această perioadă, a scris că au apărut bărbați pe care a fost dificil să-i încadreze exclusiv în această categorie de faylasüf sau mutakallim și care ar putea fi considerat legitim ca aparținând unuia sau ambelor grupuri Stih, în timpul perioadei în care a fost pusă în discuție atacurile lui Ash'arite kulan deși ea însuși s-a „asofizat”, a continuat împotriva jalsafah în măsura în care ei au eclipsat filosofia peripatetică în ținuturile estice de la dimineața, așa cum vom vedea mai pe deplin în capitolele următoare Al-Hikmat al-ilahiyyah și Kalam Din secolul al VII-lea/XIII-lea până în secolul al X-lea/XVI-lea a existat o relație mai pașnică între falsafah, care includea acum școala nou înființată a Iluminării sau ishrâq și kalâm În lumea sunnită au apărut multe figuri care erau maeștri atât ai falsafah-ului, cât și ai Ash'arite kalâm (a școlii de mai târziu), precum Sayyid Sharîf Jurjãní, Jalâl al-Dïn Dawânî și chiar Dâ'üd al-Qaysarï În lumea șiită a celor doisprezece imam, kalâmul sistematic a fost instituit de Nasïr al-Dïn al-Iusï, care a fost el însuși unul dintre cei mai mari filosofi islamici Elevul său 'Allãmah al-Hillï, care este considerat una dintre cele mai remarcabile autorităţi din kalamul şiit, a fost, de asemenea, un maestru filozof Se poate observa în această perioadă atât în lumea sunnită, cât și în cea șiită, o relație mult mai puțin controversată între falsafah și kalâm și apariția multor mai multe figuri, cum ar fi cele la care Ibn Khaldün făcuse aluzie, adică bărbați care au fost în același timp faylasüf și mutakallim Între timp, după ascensiunea lui Suhrawardï și dezvoltarea școlii sale, al-hikmat al-muta'âliyah a început să se dezvolte rapid în Școala din Isfahan cu care vom discuta în capitolul al acestei lucrări Din secolul al X-lea/XVI-lea până în vremurile moderne când în lumea șiită, în urma dezvoltării depline a lui al-hikmat al-muta'âliyah de către Mullã Șadră, filozofia văzută ca al-hikmat al-ilâhiyyah a început să eclipseze kalâm la măsura în care kalamul șiit a încetat în curând să ocupe poziția importantă pe care o ocupase mai devreme și a devenit marginalizat În ceea ce privește lumea sunnită, în special în India, învățăturile maeștrilor de filozofie înțeleși ca hikmat al-ilâhiyyah au înflorit Totuși, acolo, spre deosebire de Persia, această tradiție hikmah nu a înlocuit și eclipsat complet Ash'arite kalâm, ci cei doi au fost adesea integrati împreună, împreună cu sufismul, într-o mare sinteză, așa cum vedem în scrierile lui Shâh Walï Allâh al Delhi și Mawlãnã 'Ali Ashraf Thanwï ejts În ultimele două perioade în discuție, opoziția adepților lui al-hikmat al-ilâhiyyah față de kalâm, și mai ales față de kalâm al școlii Ash'arite, nu a dispărut și chiar a crescut, în ceea ce îi privea pe filozofii șiiți Totuși, opoziția față de așarism nu a venit doar de la filozofi sau teologi șiiți În ceea ce privește teologia așarită, ea este prea des considerată în Occident ca reprezentând teologia islamică ca atare; deși o bursă mai recentă are Partea : Filosofia islamică și studiul ei a arătat că, chiar și în cercurile sunite, nu a reprezentat niciodată toate religiile sau „teologia” în sensul său creștin și i s-a opus întotdeauna o parte a comunității religiilor sunite Coranul și Sunnah, pe de o parte, și metafizica și gnoza pură derivă din învățăturile ezoterice ale islamului și conținute în sufism, pe de altă parte, erau acolo pentru a arăta unele dintre deficiențele înnăscute ale întregii abordări așarite Această chestiune trebuie luată în întregime con iderati n când se discută opusul adepților lui al-hikmat al-ilãhiyyah față de kalãm în general și Ash'arite kalãm în special Adepții lui al-hikmat al-ilãhiyyah au considerat metodele kalãmului ca fiind ilegitime, dar problemele cu care s-a ocupat ca fiind de o importanță vitală În timp ce au avut aceeași reverență față de Coran și Sunnah ca și adepții kalãm-ului și, de asemenea, au tras din aceste surse pentru doctrinele lor, ei au refuzat să accepte metodele kalãm-ului ca fiind suficiente sau chiar legitime în rezolvarea problemelor mai profunde ale religiei și nu lor implicații tafizice, de fapt se poate spune că hukamâ^-i ilâhï (adică filozofii care aparțineau școlii al-hikmat al-ilãhiyyah), așa cum au ajuns să fie numiți în persană, se credeau exact așa clasă de savanți religioși care posedau mijloacele intelectuale necesare pentru a explica conținutul intelectual al religiei și pentru a răspunde la întrebările puse pentru re'igron de mintea discursivă sau, cu alte cuvinte, pentru a îndeplini acele scopuri pe care mutakallimün a încercat să le împlinească, dar nu le-a reușit să le facă deci într-o manieră satisfăcătoare în ochii hukai r” în sensul că nu posedă nici un wujüd propriu Numai Ființa Necesară este cea care dă wujüd asupra Problema existenței și a quidității și ontologiei mãhiyyãt și îi aduce din întunericul inexistenței în lumina wujüd-ului, acoperindu-i cu haina necesității, în timp ce în ei înșiși ei rămân pentru totdeauna în goliciunea contingenței Conceptul și realitatea lui „Wujüd” Filosofia islamică a urmat un curs diferit de filosofia occidentală postmedievală în aproape toate domeniile, în ciuda rădăcinilor lor comune și a influenței considerabile a filozofiei islamice asupra scolastica latină În subiectul ontologiei, majoritatea diferențelor aparțin secolelor ulterioare, când gândirea islamică și cea occidentală se despărțiseră Una dintre aceste diferențe importante se referă la distincția dintre conceptul (mafhüm) și realitate (haqïqah) de „zvujüd”, care este discutată în metafizica islamică ulterioară într-un mod foarte diferit de cel găsit în gândirea occidentală de mai târziu Există unele școli de filozofie islamică, asemănătoare cu anumite școli occidentale de filosofie, care consideră wujüd-ul ca o simplă abstracție care nu corespunde cu nicio realitate externă care constă exclusiv din existențe Cea mai importantă școală de filozofie islamică, însă, care a înflorit în secolele următoare sub influența lui Șadr al-Dïn Shïrâzï, distinge clar între conceptul de wujüd și Realitatea căreia îi corespunde Conceptul Ъеп^' este cel mai universal și cunoscut dintre toate conceptele, în timp ce Realitatea lui wujüd este cea mai inaccesibilă dintre toate realitățile, deși este cea mai manifestă De fapt, este singura realitate pentru cei care posedă cunoștințele care rezultă din iluminare și „dezvelire” Toate discuțiile ulterioare despre wujüd și mâhiyyah trebuie înțelese în lumina distincției dintre conceptul de wujüd, care există în „minte”, și realitatea wujüd, care există în exterior și poate fi cunoscută și experimentată cu condiția ca omul să fie dispus să se conformeze el însuși la ceea ce Ființa îi cere Неге, filosofia și gnoza se întâlnesc, iar experiența supremă făcută posibilă prin practica spirituală devine realitatea mereu prezentă care stă la baza conceptualizărilor filozofilor De asemenea, în lumina acestei experiențe de wujüd, metafizica islamică a rămas întotdeauna conștientă de distincția dintre eus și actu essendi și a văzut lucrurile nu doar ca obiecte care există, ci ca acte ale wujüd, ca esto Dacă filosofia islamică nu s-a îndreptat, la fel ca și filosofia occidentală, către o preocupare din ce în ce mai mare pentru o lume a obiectelor solidificate, sau ceea ce anumiți filozofi francezi au numit „la chosification du monde”, a fost pentru că experiența Realității Ființei ca un Partea : Probleme filozofice elementul mereu prezent a împiedicat mintea speculativă a majorității filozofilor islamici fie să confunde actul wujüd-ului cu existentul care pare să posede wujüd singur în timp ce este rupt de Ființa absolută, fie să dispară pentru a distinge conceptul de wujüd și realitatea lui orbitoare The Unity, Grada hon, and Principiality of IAï//l/d Unitatea transcendentă a ființei (wahdat al-wujüd) Încoronarea filozofiei islamice în domeniul metafizicii și mai ales în ontologie se găsește în perioada ulterioară din Persia în școala care, așa cum am menționat deja, trebuie acum să fie cunoscută sub numele de Școala din Isfahan, al cărei fondator a fost Mïr Dãmãd și a cărui lumină principală a fost Șadr al-Dïn Shïrâzï În numeroasele scrieri ale acestui înțelept adevărat, discuția riguroasă a lui al-Fârâbï și Ibn Sînâ, criticile lui al-Ghazzâlï și Fakhr al-Dïn al-Râzï, doctrinele iluminatoare ale lui Shihâb al-Dïn Suhrawardï și cunoașterea experiențială supremă a sufiților, așa cum este formulată de astfel de maeștri ai gnozei precum Ibn 'Arabi aiid Șa dr al-Dïn al-Qunyawï bec; ne uniți într-o vastă sinteză al cărei fir unificator a fost te » I · ■ interior al Coranului, precum și Hadith-ul și economiile imamilor șiiți Toate discuțiile despre wujüd și mâhiyyah care au loc pentru aproximativ șapte secole înainte de apariția Școlii din Isfahan în secolul al X-lea/XVI-lea (și care au fost rezumate mai sus) se regăsesc în marea sinteză a lui Șadr al-Dïn a cărui doctrină metafizică se bazează pe unitate ( wahdah), gradația (tashkïk) și principialitatea (așălah) a wujüd-ului În ceea ce privește unitatea transcendentă a lui Bemg" sau wahdat al-wujüd, trebuie spus de la început, această doctrină nu este rezultatul ra ocinației, ci al intelectului și al experienței personale Dacă este corect! Am spus, se află în centrul mesajului de bază al Islamului, care este cel al unității (al-tawhîd) și care se găsește exprimat în cea mai pură formă în mărturia Islamului, Lã ilãha ilkPLlâh, nu există nicio divinitate în afară de Allah Această formulă este sinteza tuturor metafizicii și conține, în ciuda conciziei sale, întreaga doctrină a Unității Principiului Divin și a manifestării multiplicității, care nu poate decât să provină din acea Unitate în fața a cărei realitate orbitoare nu este nimic gnosticii s-au întrebat: „Ce înseamnă divinitatea (ilâh) în afară de realitate sau wujüd?” Purificându-se prin practica spirituală, ei au ajuns să realizeze deplinul Problema existenței și a quidității și ontologiei importanța mărturiei și am realizat că Realitatea sau wujûd îi aparține în cele din urmă numai lui Dumnezeu, că nu numai El este Unul, ci și că El este singura Realitate ultimă și sursa a tot ceea ce pare să posede wujûd Ail wujûd îi aparține lui Dumnezeu în timp ce El este transcendent față de toți existenții Coranul însuși confirmă această doctrină ezoterică în multe feluri, cum ar fi atunci când afirmă că Dumnezeu este „Primul și Ultimul, Cel din afară și cel dinăuntru” ( : ) sau când spune: „Orice vă întoarceți, există Fața lui Dumnezeu „ Experiența „unității ființei” sau a „unității transcendente a ființei” nu este destinată tuturor Mai degrabă, este încununarea existenței umane, roada supremă și, de asemenea, scopul gnozei sau cunoașterii divine, care poate fi atins doar printr-o practică spirituală arduă și autodisciplină la care, desigur, trebuie adăugată grația lui Dumnezeu și afirmația Sa (ta ^yid) Cu toate acestea, posibilitatea acestei experiențe a fost întotdeauna prezentă de-a lungul istoriei islamului ca și în alte tradiții integrale Realizarea ei nu putea decât să aibă cel mai profund efect asupra filosofiei, care trebuie să fie în mod necesar legată și preocupată de roadele experienței umane Dar cât de diferite sunt aceste fructe într-o civilizație precum cea a Occidentului modern, unde experiența este limitată la ceea ce este derivat din simțurile externe și se bazează pe existențele considerate simple obiecte sau lucruri și în civilizația islamică tradițională dominată de realitatea profeției unde experiența supremă nu a fost a existenților, ci a Ființei Pure, care poate fi atinsă prin facultatea interioară a inimii și al cărei act provoacă existența tuturor calităților Cu toate acestea, deoarece doctrina wahdat al-wujüd este prin natură una ezoterică rezervată elitei spirituale și intelectuale (al-khawâșș), ea a întâmpinat opoziție din interiorul rândurilor „ulamw* exoterice de-a lungul istoriei islamului, întâmpinând în același timp uluitoare neînțelegeri din partea multor orientaliști occidentali în perioada modernă Unii dintre primii i-au acuzat pe adepții wahdat al-wujüd de încarnaționalism, lipsă de credință, infidelitate (kufr) și altele asemenea În ceea ce îi privește pe cei din urmă, ei au folosit categoriile lor peiorative preferate, cum ar fi panteismul, monismul și altele asemenea, folosite într-un context filozofic occidental și cu toată anatema teologică care este atașată unor astfel de termeni în teologia creștină, pentru a denigra doctrina și experiența de wahdat al-wujüd Primii sufiși și gnosticii vorbeau despre wahdat al-wujüd doar prin aluzii sau în locuțiuni teofanice îndrăznețe (shațh) Numai din secolele VI/Doisprezece și VII/XIII cu figuri precum Abü Hâmid Muhammad al-Ghazzâlï, Ibn Sab'ïn și mai ales adepții școlii lui Ibn 'Arabi au fost formulate această doctrină Partea : Probleme filozofice mai explicit, în curând va deveni doctrina metafizică dominantă în sufism Bineînțeles că nu a fost acceptat de toți sufiții Unii au rămas pur și simplu tăcuți în legătură cu acest subiect și au crezut că doctrina wahdat al-wujüd, care este rodul „cunoașterii prezente” (al-‘ilm al-hudüri), al dezvăluirii divine (kashf) și al iluminării (zs) /zrai? s nu ar putea fi expus în mod explicit dincolo de un anumit grad ! >ucb o atitudine este de văzută la unii dintre cei mai mari maeștri ai gnozei, cum ar fi Shaykh Abü'l-Hasan al-Shâdhilï, fondatorul Shâdh liyyal Sufi Order, care este până astăzi unul dintre cele mai importante ordine sufite de la Moro la Yemen Exemple celebre fiind Taqï al-Dïn ibn Taymiyyah ■ a fost un Qâdirï Sufi, dar puternic opus formulărilor lui Ibn 'Arabi Au existat și cei y ho oj au pus doctrina wahdat al-wujüd prin substituirea polului subiectului cu obiectul, formulând doctrina care este cunoscută î ■ wahdat al shuhüd sau „unitatea conștiinței” Această şcoală, fondată ■ y lã al-Dawlah Simnânï în secolul al VIII-lea/ al XIV-lea, a fost să aducă adepții din India, inclusiv Shaykh Ahmad Sirhindï, când secolul al X-lea/XVI-lea a oferit una dintre cele mai larg acceptate formulări ale wahdat al-shuhüd în subcontinentul indian De fapt, cea mai mare parte a istoriei intelectuale a Indiei musulmane se învârte în jurul dezbaterii dintre doctrinele wahdat al-wujüd și wahdat al-shuhüd cu repercusiuni nu numai în domeniul religiei, ci și în viața socială și politică a comunității islamice În teritoriile centrale ale lumii islamice însăși, doctrina wahdat al-wujüd a fost tratată pe larg în mâinile comentatorilor de mai târziu ai lui Ibn 'Arabi și ai elevului său imediat Șac r al-Dïn Qunyawï, precum Mu' ayyid al-Dïn al-ïandï, 'Afïf al-Dïr al-Tilimsânï, Dâ'ûd al-Qayșarî, 'Abd al-Rahmân Jâmï și alții Această doctrină a început, de asemenea, să atragă atenția filozofilor și chiar a teologilor, în special figuri șiite precum Sayyid Haydar Amali și Ibn Turkah Ișfahănî De fapt, pe măsură ce filosofia islamică a devenit din ce în ce mai strâns legată de gnoză și de cunoștințele experiențiale asociate cu aceasta, au devenit expunerile filozofice ale sensului wahdat al-wujüd mai răspândită, până când cu Șadr al-Dïn Shirâzï, doctrina wahdat al-wujüd a devenit cheia de boltă a întregii sale metafizici Există, desigur, mai multe interpretări diferite ale wahdat al-wujüd Pentru mulți dintre gnosticii școlii lui Ibn 'Arabi, se poate spune că Dumnezeu posedă wujüd Nimic altceva nu posedă măcar wujüd, astfel încât întrebarea cum wujüd-ul unui anumit existent este legat de Ființa absolută nici măcar nu se rezolvă Pentru Mullã Șadră și urmașii lui- Totuși, cea mai obișnuită înțelegere a wahdat al-wujüd este că Ființa absolută dă revărsarea wujûd asupra tuturor ail mãhiyyãt în așa fel încât toate ființele sunt ca razele soarelui Ființei și emite din El Nimic nu posedă vreun wujûd propriu Mullâ Șadră a creat o structură filosofică vastă și elaborată pentru a demonstra wahdat al-wujüd Dar scopul înțeleptului este să ghideze mintea și să o pregătească pentru o cunoaștere care în cele din urmă ar putea fi înțeleasă doar intuitiv Rolul filozofiei este într-un fel de a pregăti mintea pentru inteligență și recepția acestei iluminări, pentru a permite minții să dobândească o cunoaștere care în sine nu este rezultatul raționalizării (bahth), ci al „gustării” (dhawq) a adevărului Gradație (tashkîk) În ceea ce privește gradația sau tashkîk, este strâns legată de interpretarea Șadriană a wahdat al-wujûd și trebuie înțeleasă în lumina sa, deși doctrina în sine a avut o istorie lungă înainte de Mullâ Șadră Ideea de gradație a existenței sau „lanțul ființei” se regăsește deja în gândirea greacă, în special la Aristotel și comentatorii săi alexandrini, și a jucat un rol major în istoria gândirii occidentale Filosofii occidentali medievali și renascentişti iar oamenii de știință au imaginat un univers în care exista o ierarhie care se întindea de la materia prima prin regnurile minerale, vegetale, și animale, om și tărâmurile angelice și care ducea în cele din urmă la Dumnezeu Fiecare creatură din ierarhie era definită de modul ei de a fi, cu atât mai perfect stătea mai sus în ierarhie Această schemă, atribuită în Occident lui Aristotel, nu a fost de fapt completată în detalii decât pe vremea lui Ibn Sïnâ care în Skifâ^ sa ocupat pentru prima dată de întreaga ierarhie, cuprinzând toate cele trei regate împreună, într-o singură lucrare De Mineralibus atribuit de secole lui Aristotel, o lucrare care a completat lucrările lui Aristotel și Theophrastus despre animale și, respectiv, plante, a fost de fapt o traducere a capitolului lui Ibn Sïnâ despre minerais din Shifâ\ Ideea ierarhiei sau lanțului ființei ( marâtib al-wujüd) a fost de fapt esențial pentru gândirea sa și pentru filosofia islamică în general, doctrina ierarhiei ființelor având rădăcinile în învățăturile Coranului și Hadith În al-hikmat al-muta aliyah sau „teozofia transcendentă” a lui Șadr al-Dïn Shïrâzï și mai târziu în filosofia islamică în general, această doctrină universală a gradației a căpătat un nou sens în lumina doctrinei unității transcendente ( wahdah) și principialitatea (așălah) a lui wujûd Potrivit acestei școli, nu numai că există o gradare a Partea · Probleme filozofice existenți care stau într-o ierarhie vastă care se întinde de la „podeu” (departe) până la Tronul Divin („arsh), ca să folosim o metaforă tradițională, dar wujüd-ul fiecărui mâhiyyah existent nu este altceva decât un grad al realității unice a wujüd-ului al cărui sursa este Dumnezeu, Ființa absolută (al-wujüd al-muțlaq) Ființa absolută este ca soarele și toate existențele ca punctele din razele soarelui Aceste puncte sunt toate luminile și se deosebesc de alte lumini nu printr-o diferență specifică (fasi) așa cum s-ar face în logica aristotelică, ci prin nimic altceva decât să-și lumineze elful Ceea ce deosebește wujüd-ul dintre diferitele existențe nu este altceva decât wujüd în diferite grade de forță și slăbiciune Universul nu este altceva decât grade de forță și slăbiciune a wujüd-ului care se întinde de la gradul intens de wujüd al realităților arhanghelice până la wujüd slab din praful smerit din care a fost făcut Adam Gradația este caracteristică pentru wujüd, în timp ce mâhiyyah car nu acceptă gradarea A înțelege semnificația gradației în ceea ce privește wujüd înseamnă a obține cheia înțelegerii acelei realități ms la acea Unitate Principiul lui Wujtl (așâlat al-wujüd) În timpul lui Mïr Dãmãd și Mullã Șadră, adică secolul al XI-lea/ al XVII-lea, filozofii islamici au fost profund preocupați de problema principialității wujud-ului sau mâhiyyah și, de fapt, au dus această dezbatere înapoi pentru a îmbrățișa întreaga istorie a filozofiei islamice Întrebarea de bază pusă de filozofiile islamice ulterioare este următoarea: desigur că există o distincție de bază între conceptele de wujüd și mâhiyyah, care dintre aceste concepte este reală în sensul că corespunde cu ceea ce este real în obiectul concret care există în lumea externă? Răspunsul la această întrebare nu este atât de simplu pe cât ar putea părea la început, pentru că nu numai că există problema wujüd și mâhiyyah, ci și a existenței sau mawjüd-ului și problema centrală a relației dintre wujüd-ul diferiților existenți Întreaga filozofie islamică a fost împărțită de gânditorii de mai târziu în două școli pe baza acestei distincții și numeroase tratate au fost scrise de către campionii așâlat al-wujüd împotriva așâlat al-mãhiyyah și invers Marii campioni ai așâlat '-mâhiyyah sunt de obicei considerate a fi Suhrawardï și Mïr Dãnnãd care susțin că mãhiyyãt sunt reale, iar wujüd este doar pus mental (i'tibârï); Mullã Șadră și Ibn Sînâ, împreună cu adepții săi precum Nașîr al-Dïn al-Iusï, au fost considerați adepți ai așâlat al-wujüd Pentru că Ibn Sînâ nu a acceptat unitatea și grada- Problema existenței și a quidității și ontologiei Cu toate acestea, așălat al-wujüd-ul său este într-un sens similar cu așălat al-măhiyyah Mullã Șadră însuși a scris că la începutul vieții sale de filozof a fost și adeptul școlii așălat al-măhiyyah și că numai după ce a primit îndrumări și inspirație divină specială a ajuns să vadă adevărul poziției lui așălat al -wujüdd Astfel, s-ar putea spune că există două versiuni mărețe ale metafizicii islamice, una „esențialistă” sau bazată pe așălat al-măhiyyah și identificată mai ales cu numele de Suhrawardî, iar cealaltă „existențială” sau bazată pe așălat al-wujüd și asociat cu numele de Mullã Șadră Inutil să spunem că ambele datorează foarte mult lucrărilor de bază ale lui al-Fãrãbi și în special lui Ibn Sïnâ Suhrawardî, în timp ce interpretează teza lui Ibn Sïnâ conform căreia wujüd este un accident ('ărid), îl consideră a fi doar poziţionat în minte (i'tibărî) fără a corespunde vreunei realităţi din lumea externă; henee apărarea sa a corespondenței conceptului de „măhiyyah” cu realitatea unui obiect Mullã Șadră, dimpotrivă, după convertirea sa la adevărul doctrinei așălat al-wujüd, a ridicat acest principiu în chiar centrul învățăturilor sale metafizice, aducând o transformare profundă în filosofia islamică, pe care H Corbin a numit-o „revoluție în gândirea islamică” În Asfăr el ia la sarcină adepții așălat al-măhiyyah și oferă numeroase argumente pentru a-și dovedi poziția, unele dintre cele mai importante fiind bazate pe unitatea obiectului extern și imposibilitatea gradării în măhiyyăt Unele dintre argumente au fost rezumate mai târziu de Sabziwărî în cuplete de rima în Sharh-i manzümah și au devenit cunoscute în rândul studenților filozofiei islamice tradiționale din Persia Baza acceptării așălat al-wujüd de către Mullã Șadră, Sabziwărî, iar alți maeștri ai acestei școli rezidă, totuși, nu în argumente raționale, ci în experiența realității wujüd-ului în care intelectul însuși funcționează la un alt nivel decât cel al vieții obișnuite, chiar dacă este viața unui filosof de mare puteri raționale și perspicace analitică Acceptarea unității, gradației și principialității wujüd-ului împreună constituie o adevărată transformare a școlilor anterioare de gândire islamică și marchează punctul culminant al discursului despre ontologie în filosofia islamică Asociată cu numele de Mullã Șadră, această perspectivă în care wujüd este văzut ca o singură realitate care posedă grade și moduri din care măhiyyăt sunt abstrase a ajuns, de asemenea, să fie identificată cu înțelepții și filozofii Khusrawănî sau Pahlawï (khusrawãniyyün și fahlawiyyün în arabă) Acești termeni se referă la vechii înțelepți ai Persiei și sunt derivați din scrierile lui Suhrawardî, care au văzut în învățăturile lor combinația perfectă de cunoștințe raționale și intuitive pe care le-a identificat cu Partea : Probleme filozofice teosofi (sing hakïm muta:,allih')d>i Ar putea părea paradoxal că, deși Suhrawardï este identificat cu școala așâlat al-mãhiyyah, adepții ar trebui numiți înțelepții Pahlawï, folosind terminologia maestrului a școlii de Iluminare Acest paradox dispare, totuși, dacă ne amintim că, deși Suhrawardï considera wujûd doar „pus mental” (i’tibân), el a acordat toate atiributele wujûd luminii (al-nûr), în timp ce Mullâ Șadră și altele mai târziu filozofii școlii sale care au acceptat unitatea, gradația și principialitatea wujûd-ului identificau adesea wujûd cu lumină și, de fapt, foloseau termenul kathrah nûrâniyyah (multiplicitatea luminoasă) atunci când se refereau la multiplicitatea rezultată din gradarea wujûd Τι η Structura realității Analiza paginilor anterioare despre ontologia în filosofia islamică poate fi rezumată; ii ) etape ale wujüd Aceste aspecte au fost aplicate inițial de Nașîr al-Dïn al-Iusî mâhiyyah, care poate fi considerat ca fiind condiționat negativ, adică într-o puritate completă în sine, sau ca necondiționat, ca nedeterminat în sensul că poate sau nu poate fi asociat cu ceva sau ca fiind condiționat de ceva, adică asociat cu un alt concept Aceste distincții au fost aplicate de „filozofii Pahlawî” pentru wujüd Considerat ca atare, wujüd condiționat negativ este Ființa Absolută, Pură și Transcendentă a lui Dumnezeu Wujüd-ul necondiționat este atât cel mai universal concept, cât și cea mai universală realitate a ființei conform metafizicii sufite, și modul expansiv al wujüd-ului care este nedeterminat și totuși se poate determina pe sine în diferite forme în funcție de Partea : Probleme filozofice la filozofi Este identificat de unii cu actul de existență și cu „Respirația celui plin de compasiune” (nafas al-rahmãri) a sufiților și este uneori numit „wujüd expansiv” (al-wujüd al-munbasiț) În sfârșit, ca condiție” ■ prin ceva, wujüd se referă la etapele și nivelurile reale ale wujüd-ului în anumite existențe Mai mult, aceste trei niveluri de wujüd sunt ierarhice Wujüd condiționat negativ este Sursa și Originea Universului, Realitatea care este transcendentă și totuși din care totul provine Wujüd necondiționat, dacă este înțeles ca „wujüd expansiv și mai mult ca cel mai universal dintre concepte și realități se află la acea Sursă supremă și este ea însăși sursa imediată pentru α/wd a ordinii existențiate În cele din urmă, wujüd condiționat de ceva ” ■ cuprinde întregul lanț al ființei de la îngeri până la pietricele de-a lungul țărmului mării Sufi n etaj · ■■ ^sicienii au făcut un pas dincolo de „înțelepții Pahlawi” și ci itici: hem pentru identificarea wujüdului condiționat negativ cu Dumnezeu, deoarece stili condiționati negativ implică o limită și o condiție Ființa absolută nu poate fi condiționată sau limitată în niciun fel de condiția de a fi condiționată negativ Ele identifică, așadar, n y, , precum și introducerea sa despre filosc hindus j >hy int rrk nu l-a împiedicat totuşi să scrie tratate separate despre filosofia lui Platon şi Aristotel, fără a căuta să sintetizeze opiniile lor Al-Fãrãbi a fost, de asemenea, fondatorul filozofiei politice islamice în care a căutat să armonizeze ideea de filosof-rege al lui Platon cu ideea de profet în tradițiile monoteiste Capodopera sa definitivă, Kitãb ãrã ahi al-madînat al-fadîlah (Cartea tl э Opiniile cetățenilor orașului virtuos), a influențat nu numai filozofia politică de mai târziu ·! gânditori precum Ibn Rushd dar și mutakillimün „I is naje· opus, care reflectă atât de clar preocupările unei filozofii care funcționează într-o lume dominată de realitatea profeției, a fost completată de mai multe lucrări de filozofie practică și etică, inclusiv Kitãb tahșîl al-sa'âdah ( Cartea al Atingerii Fericirii), care a stabilit al-Fârâbï o dată pentru totdeauna ca o autoritate principală în acest domeniu al ohilosofiei în Islam Din punct de vedere spiritual al > vedere Fușilș al-hikmah (Ramele înțelepciunii) din al-Fârâbï, uneori atribuite lui Ibn Sïnâ, are o importanță deosebită Pe lângă faptul că este bogată în vocabular tehnic , această lucrare reprezintă prima sinteză importantă între filosofia speculativă și gnoză în Islam S-au scris multe comentarii despre el, Dimensiunile tradiției intelectuale islamice și este predat până astăzi în Persia ca text atât de filosofie, cât și de gnoză Lucrarea reflectă mintea și sufletul lui al-Fãrãbí, în care analiza filozofică critică a fost combinată cu sinteza intelectuală și în a cărui perspectivă atât muzica, cât și logica dimensiunile realității au fost combinate fără nicio contradicție, ambele provenind din acea coincidentia oppositorum care se realizează numai în gnoză Cel mai faimos student imediat al lui Al-Fãrãbí a fost Yahyã ibn 'Adì, un teolog creștin, dar adevăratul său succesor în domeniul filozofiei islamice a fost Abü 'Alï Sînâ (latina Avicenna), care a trăit două generații după el Între acești doi giganți ai gândirii islamice se află o serie de figuri care au o oarecare importanță în dezvoltarea filozofiei mashshâ^ï La Bagdad, figura impunătoare a fost studentul lui Yahyã ibn 'Adï Abü Sulaymân al-Sijistânï (d / ), care era în mare parte logician După cum sa menționat deja, cercul său a atras la sine atât filozofi, cât și oameni de litere precum Abü Hayyân al-Tawhïdî (m / ) Între timp, locul activității filozofice se muta într-o măsură tot mai mare către Khurasan, unde cele mai multe figura semnificativă care a precedat Ibn Sînâ a fost Abü'l-Hasan al-'Âmirî (d / ), cunoscut pentru lucrările sale despre etică, precum și pentru apărarea filozofică a islamului, în special în al- 'lãm bi-manãqib al său -islam (Declarația Virtuților Islamului), care este unică în literatura mashshâ^ï pentru modul său de apărare a religiei islamice Al-'Âmirî a pregătit un număr de savanți și filosofi, printre care Ibn Musküyah (pronunțat de obicei Miskawayh) (m / ), cunoscut în special pentru lucrarea sa majoră despre etica filozofică, Tadhhïb al-akhlãq (Purificarea lui Moráis) și o doxografie intitulată Jawîdân-khirad în persană sau al-Hikmat al-khâlidah în arabie (Eternai Wisdom sau Philosophia Perennisi Această carte marchează un gen de scriere filosofică în care zicerile înțelepților din antichitate – nu numai grecești, ci și indiene și persane) — au fost adunate pentru a indica permanența și universalitatea adevărului afirmat în forma sa finală în revelația islamică și dezvoltat de filozofii islamici Acest tip de scriere a continuat în secolele mai târziu cu figuri precum Ibn al-Fâtik, care a trăit în Egipt în al V-lea/XI-lea, Shams al-Dîn Shahrazürî (d ca / ), care a fost un comentator al lui Suhrawardï, și filozoful safavid Quțb al-Dïn Ashkiwarî și a subliniat semnificația ideii de philosophia perennis printre Filosofii islamici cu mult înainte ca Steuco și Leibnitz să fi scris despre ea și să-l facă celebru în Occident Filosofia islamică peripatetică sau mashshãn a atins apogeul cu Ibn Sínã, care este poate cel mai mare și cu siguranță cel mai influent filozof islamic și, într-un fel, părintele specific medieval Partea : Filosofia islamică în istorie filozofie în măsura în care această filozofie se preocupă în esență de ființă Această figură intelectuală incredibilă, care a fost în același timp un filozof și cel mai faimos medic al perioadei în Occidentul „Evul Mediu”, a fost un persan născut la Bukhara în / A rătăcit cea mai mare parte a vieții sale în diferite orașe persane, în special Rayy, Isfahan și Ha? · ladan și, în cele din urmă, a murit de colici în acest din urmă oraș în / înainte de a împlini vârsta , care este o enciclopedie a filozofiei și științei peripatetice De asemenea, a scris al-Qânün fPl-țibb (Canonul medicinei), care este cea mai celebrată lucrare din istoria medicinei Am citat deja câteva dintre celelalte lucrări ale sale și trebuie să recăpătăm aici doar o serie de recitaluri vizionare din stiloul său care privesc „Filosofia orientală” În lucrările sale mashshâ'î încoronate de Shifâ^, Ibn Sïnâ a creat acea sinteză finală a filosofiei aristotelice și neoplatonice în cadrul islamului, care a devenit o mențiune intelectuală permanentă în lumea I lamie și supraviețuiește ca o școală filozofică vie până la aceasta zi Spre sfârşitul vieţii, însă, a criticat mashsha^î philo; ■ Nhy includerea lui ca fiind filozofia comună destinată tuturor, în timp ce arăta spre filozofia pe care el o considera a fi pentru elita intelectuală, pe care a numit-o „Hilozofia Ori ntal ” (al-hikmat al-mashriqiyyah) ' Această filozofie este originală pentru că este legată de lumea luminii și nu din cauza Orientului geograpnic Se bazează pe iluminarea sufletului ca națiune doctrinară și vede cosmosul ca pe o criptă prin care adevăratul filozoful trebuie să călătorească cu ajutorul ghidului, care nu este nimeni altul decât Intelectul Divin Limbajul acestei filozofii este mai degrabă simbolic decât discursiv Ea indică o cale care urma să fie urmată pe deplin și spre finalul său la un secol și jumătate după Ibn Sïnâ de către fondatorul școlii de Iluminare (al-ishrãq), Shihâb al-Dïn Suhrawardï Ibn Sïnâ a fost așadar în același timp elaboratorul celei mai complete și încurajatoare versiuni a filosofiei mashshâ^ï și ghidul către pragul acelei filozofii sau teozofii a iluminării, care a marcat uniunea indisolubilă dintre filozofie și spin-talitatea După Ibn Sïnâ, filozofia mashshâ^ï a devenit temporar eclipsată în ținuturile estice ale Islamului, ca urmare a atacurilor Ash'arismului împotriva sa Călătorie spre ţinuturile vestice ale Isl · a cunoscut o perioadă de activitate marcată Unii dintre studenții lui Ibn Sïnâ, cum ar fi Bahmanyâr ibn Marzbân (d , : ), autorul lui Kităb al-tahștl (Cartea realizării), au continuat învățăturile maestrului până în secolul al V-lea/XI-lea Mai mult, cele două filosofii importante Dimensiunile tradiției intelectuale islamice oameni din secolul al VI-lea/al XII-lea, cum ar fi АЬйЧ-Barakãt al-Baghdâdï (d ca / ), al cărui Kitãb al-mu'tabar (Cartea a ceea ce este stabilit prin reflecție personală) conține idei importante în domeniu de fizică, precum și de epistemologie, și (Umar Khayyâm (d ca / ), poet, metafizician și matematician în același timp, au fost profund influențați și îndatorați lui Ibn Sïnâ, Ontologie și Cosmologie Avicennan Filosofia lui Ibn Sïnâ, care marchează apogeul filosofiei peripatetice islamice, se bazează pe ontologie, așa cum este menționat în capitolul , iar Ibn Sïnâ a fost numit „filozoful ființei” și fondatorul a ceea ce este caracteristic filozofiei medievale, indiferent dacă este vorba de Evreiesc, creștin sau islamic Nu dorim să elucidăm în continuare ideile sale ontologice de bază, care au fost tratate dintr-o altă perspectivă în capitolul Pentru Aristotel, existența este un „bloc fără fisură”, în timp ce pentru filozofii islamici, Dumnezeu este Ființă Pură și transcende lanțul ființei și ordinea existenței cosmice, în timp ce existența lumii este contingentă Pentru a distinge Ființa Pură de existența lumii, Ibn Sïnâ a făcut distincțiile fundamentale între necesitate (wujüb), contingență (imkân) și imposibilitate (zmtm«') Ființa Necesară este acea realitate care trebuie să fie și nu poate nu fi, realitatea a cărei inexistență ar implica o contradicție logică Există o singură astfel de realitate și aceasta este Ființa Necesară (wâjib al-wujüd), care este Dumnezeul revelat în religiile monoteiste Ființa imposibilă (mumtani' al-wujüd) este acea quidditate care nu poate exista în mod obiectiv, pentru că asta ar implica contradicție Toate ființele în afară de Ființa Necesară sunt ființe contingente (mumkin al-wujüd); considerate drept quiddi-legături care ar putea exista sau nu Această distincție cheie este una dintre cele mai fundamentale din întreaga istorie a filosofiei A influențat profund toată filozofia islamică și chiar teologia de mai târziu De asemenea, a călătorit în Occident pentru a deveni unul dintre conceptele cheie ale filosofiei Această distincție cheie a fost ea însăși legată de distincția de bază dintre existență (wujüd) și quidditate (mâhiyyah), discutată pe larg în capitolul Contemplarea de către Ființa Necesară a Sineși generează Primul Intelect; și contemplarea Primelor Intelecte a Ființei Necesare, precum și a ei însăși ca ființă contingentă și așa cum este necesară de Ființa Necesară (al-wâjib ЬіЧ-ghayr) conduce la generarea celui de-al Doilea Intelect, Sufletul Primei Sfere și Prima sferă Procesul continuă în acest mod până când Intelectul al Zecelea și Sfera a Noua și Sufletul ei sunt generate Această a nouă sferă este sfera lui Partea : Filosofia islamică în istorie Luna în conformitate cu cele nouă ceruri ale astronomiei ptolemeice, astfel cum a fost modificată de astronomii musulmani Sub acest nivel se află sferele celor patru elemente guvernate de al Zecelea Intelect, care este „datorul de forme” (wâhib al-șuwar) pentru toți existenții din regiunea sublunară Regiunea sublunară este, de asemenea, organizată într-o ordine ierarhică format din cele trei regate încoronate de om, care reprezintă punctul de întoarcere la Origine Prin intermediul cunoașterii, el poate urca prin nivelurile de manifestare cosmică pentru a obține unirea cu Intelectul Activ J-al-fa"âl) Mintea lui urcă de la starea de potențialitate la actualitatea în care devine intellectus in actu Univen hy; și lucrările celui mai mare filozof Ismâ'ïlï, Nâșir-i Khusraw Acest celebru poet și filozof persan a scris toate cele mai mari opere ale sale filozofice în persană, mai degrabă decât în arabă Cea mai importantă opera sa este Jâmi' al-hikmatayn (Suma a două înțelepciuni), în care el compară și contrastează filosofia derivată din Révélation isfemică cu filozofia greacă Filosofia Ismâ'ïlî a continuat să înflorească atât în Persia, cât și în Yemen, chiar și după căderea celor timizi din Egipt În Persia, Hasan al-Șabbâh a declarat „Marea Înviere” în fortăreața de munte Alamut în / și a stabilit noua ordine Ismâ'ïlï în formidabilele fortărețe din nordul Persiei În consecință, a început o nouă perioadă a istoriei ismâ'ïlî în timpul căreia ismâ'ïlismul și sufismul s-au apropiat* r iher De fapt, anumiți sufiți, cum ar fi poeții Sanâ'î și 'AțțăT, precum și Qãsim-i Anwâr (m / ) sunt revendicați de Ismâ'ïlïs ca fiind ai lor, la fel ca teologul Ash'arit al-Shahrastânî Ismâ'ïlïs au scris chiar comentarii asupra anumitor lucrări sufi majore, cum ar fi Gulshan-i râz („Grădina de trandafiri о misterele divine”) a lui Shabistarï De asemenea, în această perioadă s-au compus în proză importante tracturi filozofice Ismâ'ïlï, mai ales în persană, cum ar fi me veli- Dimensiunile tradiției intelectuale islamice cunoscut Tașawwurăt (Noțiuni), atribuit lui Nășir al-Dïn al-Iusï, iar tradiția a continuat până în secolul al X-lea/XVI-lea În Yemen, a continuat o formă de ismâ'îlism care a fost dozatoare fatimidelor, culminând cu lucrările celui de-al nouălea/cinsprezecelea misionar (da'z) din Yemen, Sayyidunã Idrïs Tmãd al-Dïn (d / ) Destul de interesant, acest brandi al ismâ'îlismului avea să-și facă în sfârșit casa în India, odată cu continuarea tradiției Alamut, care a devenit cunoscută încă din secolul trecut ca Ãghã-Khãnid Autorii yemeniți au urmărit în mare parte tezele prezentate în lucrările filozofice clasice anterioare ale lui Hamïd al-Dïn Kirmânï și Nășir-i Khusraw, în timp ce tradiția lui Alamut a reprezentat mai mult legătura strânsă dintre imamologie și experiența mistică, dintre teozofia Ismâ'ïlï și Metafizica sufită Mai exista și tradiția Ismâ'ïlï mult mai timpurie în Gujarat, cu propria sa literatură din ce în ce mai eclectică, care s-a îmbinat cu școlile Ismâ'ïlï care s-au stabilit în India în secolele următoare În timp ce filosofia ismâ'ïlï se dezvolta, au apărut o serie de lucrări de inspirație ermetică și neo-pitagoreică, despre care unii au afirmat că sunt de inspirație ismâ'ïlï, iar alții aparțin, în general, cercurilor șiite - de fapt islamice ezoterismul în sine Corpusul Hermetic a fost tradus în Arabie și a fost cunoscut atât alchimiștilor, cât și multor filozofi Jãbir ibn Hayyân, care a trăit în secolul al II-lea/VIII-lea și este părintele alchimiei islamice, a scris multe lucrări filozofice care sunt de inspirație ermetică Acest lucru urma să continue printre alchimiștii de mai târziu, cum ar fi Abüfl-Qâsim al-'Irâqï, 'Izz al-Dïn al-Jaldakï și Abû Maslamah al-Majrïtî Trebuie să ne amintim că atât Turba Philosophorum, cât și Picatrix au fost traduse în latină din Arabie și că există, pe lângă textele alchimice, o copie de literatură islamică hermetică de importanță filozofică considerabilă Pe de o parte, recitalurile vizionare ale lui Ibn Sïnâ reflectă prototipuri ermetice, în timp ce lucrările lui Suhrawardî sunt pline de referiri la Hermes și hermetism Pe de altă parte, se pot vedea teme ermetice în lucrările multor sufiți, de la DhuT-Nün al-Mișrî la Ibn 'Arabi Această filozofie islamică ermetică s-a ocupat la mai multe niveluri de realitatea profeției Filosofia neo-pitagoreică și-a găsit un loc în cetatea intelectuală islamică la începutul istoriei islamului Preocuparea pentru simbolismul numerelor în cercurile timpurii șiite și sufite indică acest fapt, iar în secolul al IV-lea/Xea a apărut o lucrare majoră intitulată Rasaci ikhwãn al-șafă' (Epistolele fraților purității), care conține un rezumat elaborat al filosofiei, cosmologiei și științelor naturale legate între ele de firul unificator al lui Pitagora Partea : Filosofia islamică în istorie matematica! Deși această lucrare este, de asemenea, pretinsă de mulți savanți ca fiind sau de origine ismâ'ïlï, ea provine dintr-un fundal șiit mai general și a exercitat o influență care a ajuns la aproape toate sectoarele intelectualității islamice, inclusiv o personalitate precum Ghazzâlï, care citise lucrarea Spiritualitatea islamică are o legătură interioară cu ceea ce s-a numit „pitagorismul abraham”, așa cum se vede în arta sacră a islamului Această legătură interioară s-a manifestat în multe forme în expunerile filozofice de-a lungul istoriei islamice și printre numeroși filozofi și este departe de a fi limitată la Frații Purității lucrările lui Ibn al-Sïd din Badajoz (d / ), ale cărui lucrări, în special Kitãb al-hadâHq (Cartea cercurilor), sunt preocupate de simbolismul matematic Metafizica expusă de filozofii clasici Ismâ'ïlï ¡, cum ar fi al-Sijistânï, Hamïd al-Dîn al-Kirmânï și Nășir-i Khusraw și prezentată în cea mai mare parte de școala yemenită de mai târziu, nu se bazează pe Ființă, așa cum este și caz cu Ibn Sînâ și adepții săi, ci pe Principiul Suprem sau Originator (al-Mubdi') care este Supra-Ființă, dincolo de toate categoriile și delimitările, inclusiv chiar de Ființă și dincolo de capacitatea intelectului uman de a înțelege Se află chiar dincolo de negarea ființei Ființa este primul act al lui al-Mubdi’, porunca menționată în Coran când Dumnezeu spune: „Dar porunca Lui, când intenționează un lucru, este doar aceea că spune în el: Fii! și este” ( : ) Acest кип sau esto este originea lanțului ființei, a tuturor tărâmurilor existenței Este Unul (al-Wâhid), iar Creatorul sau al-Mubdi' este făuritorul unității (al-muwahhid), care este numit și „Taina misterelor” (ghayb al-ghuyüb) Prin ei şi prin ei că o afirmă ” Prima ființă, care este numită și „Primul Originar” (al-mubda' al-awwal), este Cuvântul lui Dumnezeu (Kalãm Allah) și Primul Intelect Din ea emană ființele din ierarhia existenței în conformitate cu conceptul ismâ'ïlï de bază de „limită” sau „grad” (hadd) Fiecare ființă are un hadd în virtutea căruia este delimitată (mahdüd) într-o ierarhie de ființe sau „monade” unificate în virtutea actului unificator al Inițiatorului Această ierarhie se întinde de la pleroma cerească creată de imperativul кип și numită „Lumea originii” ('âlam al-ibdâ') sau „Lumea poruncilor divine” ('аіяии al-am A până la lumea creației ( 'âlam al-khalq) Conform filosofilor ismâ'ïli anteriori, susținuți de școala yemenită, emanarea statelor inferioare ale Dimensiunile tradiției intelectuale islamice ființa (inbi'âth) începe cu Primul Intelect Relația dintre toate nivelurile inferioare ale ființei reflectă raportul dintre prima limită (al-hadd) și prima delimitată (al-mahdüd’), și anume, Primul Intelect și Al Doilea Intelect, care pornește de la ea și își are limita în ea Această relație dublă este denumită de către Ismâ'ïlïs „sâbiq” (ceea ce se află înainte) și „tali” (ceea ce urmează) și este considerată a corespunde Pen (al-qalam) și Tabletă Păzită (al- lawh al-mahfüz) al cosmologiei coranice Această relație arhetipală se reflectă în stările inferioare ale ființei și își are omologul pe pământ în raportul dintre profet (al-nabÎ) și moștenitorul său (al-wașî), care este imam În procesiunea Intelectelor, al Treilea Intelect este Adam celest (al-Adam al-rûhânï), care este arhetipul umanității Adam celest, cu toate acestea, a refuzat să vadă hadd-ul care definea orizontul său ca conducând prin ierarhie la Inițiator și, prin urmare, a căutat să ajungă direct la Inițiator El a căzut ca urmare în cea mai rea idolatrie metafizică de a se impune ca Absolut S -a trezit în cele din urmă din această stupoare și și-a dat seama de eroarea sa, dar ca urmare a fost deja depășit de procesiunea Intelectelor Cerești și s-a trezit ca al Zecelea Intelect Această dramă din cer este originea timpului Celest Adam trebuie acum să se răscumpere cu ajutorul celor Șapte Intelecte care îl separă de stația și gradul său original Aceste intelecte sunt numite „Cei șapte Cherubini” și indică distanța căderii sale Timpul este într-un fel „eternitate întârziată”, iar de acum înainte numărul devine numărul arhetipal care guvernează desfășurarea timpului Ismâ'ïlïs au o viziune ciclică asupra istoriei dominată de numărul Există șapte cicluri, fiecare cu propriul său profet urmat de imamul său În islam, după al șaselea imam șiit, Ja'far al-Șâdiq, ismâ'ïlïs s-au despărțit de ramura principală a șiismului, considerând pe Ismâ'ïl al șaptelea lor imam Numărul a continuat de acum înainte să aibă o importanță majoră în istoria lor sacră, precum și în cosmologia lor Trebuie amintit că filosofia Ismâ'ïlï se bazează pe principiul tcPwïl sau interpretarea hermeneutică ezoterică Totul are un aspect exterior (al-zâhir) și unul interior (al-bățin), iar ta'wïl este procesul de trecere de la exterior la interior În domeniul religiei, exteriorul este reprezentat de profet, iar interiorul de imam Rolul filozofiei este tocmai acela de a face posibilă descoperirea interiorului sau a esotericului Limbajul său este prin urmare eminamente simbolic, iar funcția sa, în ultimă instanță, ezoterică În contextul ismâ'ïlismului, filosofia a devenit sinonimă cu adevărul (al-haqïqah) care se află în centrul religiei, care stabilește Partea : Filosofia islamică în istorie rituri și practici la nivel exoteric cu scopul ultim de a conduce omul la acea cunoaștere pe care filosofii și teozofii Ismâ'ïlï o considerau a fi expusă în lucrările lor pentru elita intelectuală din comunitatea lor Este evident cât de strânsă această tradiție filozofică este legată de profeție înțeleasă atât în exteriorul său, cât și în cel interior Filosofia islamică în ținuturile occidentale ale islamului Filosofia islamică a avut o viață mai scurtă în țările occidentale ale islamului decât în cele de est, dar chiar și în acea regiune îndepărtată a lumii islamice – și mai ales în Andaluzia – au apărut multe ilustrații de filosofi islamici care au lăsat o amprentă de neșters asupra filozofiei occidentale în timp ce creau un capitol important din istoria filozofiei islamice însăși Fondatorul acestui capitol din istoria gândirii islamice a fost Ibn Masarrah (d / ), misteriosul fondator al școlii din Almeria, care a fost atât mistic, cât și filosof și care a condus un grup de discipoli în Sierra Cordovan până la data sa moarte El a combinat în viziunea sa filosofia și sufismul și, în general, ezoterismul islamic, iar această fuziune a devenit caracteristică filozofiei andaluze, cu excepția majoră a lui Ibn Rushd (Averroes) Lucrările lui Ibn Masarrah sunt în cea mai mare parte pierdute și doar două, Kităb al-tabșirah (Cartea explicațiilor penetrante) care conține cheia învățăturilor sale metafizice și Kităb al-hurüf (Cartea Lettere), care se ocupă de „algebra mistică, se știe că au circulat printre discipolii săi Influența lui a fost totuși imensă, iar învățăturile sale au fost reconstituite de Miguel Asín Palacios, datorită multor referințe ulterioare la el În centrul învățăturilor lui Ibn Masarrah stă o cosmologie numită după Empedocle și adesea menționată ca pseudo-Empedoclean și insistent asupra caracterului ezoteric al filozofiei și chiar al psihologv Doctrinele sale subliniau simplitatea absolută și nef-fabilitatea a ființei absolute , emanarea nivelurilor de existență, rnerarhizarea sufletelor și emanarea lor din Sufletul Universal Așa-numita cosmologie pseudo-empedocleană este deosebit de interesantă datorită influenței sale vaste asupra sufismului andaluz de mai târziu, de la Ibn al-'Arïf și Ibn Barrajan până la Ibn 'Arabi, precum și asupra filozofilor islamici de mai târziu, precum Mullâ Șadra ana lew sh fiiozofi precum Solomon ben Gabirol După cum am menționat deja, Empedocles a fost văzut de Ibn Masarrah ca primul dintre marii filozofi greci, urmat de Pitagora, Socrate, Phto și Aristotel Empedocle Dimensiunile tradiției intelectuale islamice a fost privit de el ca de alți alți filozofi islamici ca o figură asemănătoare unui profet care primise învățăturile sale din Rai Cosmologia care i se atribuie se bazează pe teoria ierarhiei emanării a cinci substanțe: materia prima (care este prima dintre realitățile inteligibile și nu este înțeleasă în același mod ca materia prima aristotelică), Intelectul, Sufletul, Natura , și materia secunda Materia prima este „materia inteligibilă” existentă în actualitate și prima emanare a Divinului, în timp ce Principiul Divin Însuși este deasupra acestei scheme, la fel ca Creatorul (al-Mubdi’) al Ismâ'ïlïs Ibn Masarrah menționează, de asemenea, binecunoscuta teorie Empedocleană a celor două energii cosmice, și anume iubirea și discordia, pe care el, totuși, o interpretează într-o manieră diferită de interpretarea lui Empedocles făcută de savanții moderni și folosește termenul qahr (care înseamnă „stăpânire" sau „victorie” și are o culoare astrologică) mai degrabă decât discordia Totuși, ceea ce era de bază pentru învățăturile lui Ibn Masarrah a fost ideea de „materie inteligibilă”, care se opune atât învățăturilor aristotelicilor, cât și ale neoplatoniștilor și este văzută elaborată mai târziu de Ibn ‘Arabi, care vorbește despre „materie spirituală” Una dintre principalele figuri intelectuale timpurii ale Spaniei islamice a fost Abü Muhammand 'Alï ibn Hazm (d / ) Jurist, moralist, istoric, teolog și filozof, el reprezintă în Cordova secolului al V-lea/XI-lea o remarcabilă prezență intelectuală El a fost un zahirit în jurisprudență și un teolog de remarcat, care a rămas puternic critic la adresa așariților Vasta sa producție literară, marcată adesea de atacuri aprinse la adresa adversarului său, atinge multe ramuri ale învățării islamice, inclusiv religia și filosofia comparate Kitâb al-fișal fi -milal waU-ahwâ^ wa^l-nihal (The Book of Criticai Detailed Examination of Religions, Sects, and Philosophical Schools) este considerat de mulți drept una dintre primele lucrări în domeniul religiei comparate , împreună cu Tahqîq ma IPl-hind (India) din al-Bïrünï Țawq al-himâmah (Inelul porumbelului) al lui Ibn Hazm, tradus de mai multe ori în limbi europene, este cel mai faimos tratat islamic despre dragostea platoniciană În această lucrare frumos scrisă, Ibn Hazm urmărește urmele platonicienilor musulmani anteriori cum ar fi filozoful persan Muhammad ibn Dâ üd al-Isfahânï (d / ) și reiterează învățăturile lui Platon în Phaedrus Frumusețea sufletului îl atrage către un obiect frumos și, ca urmare a existenței în obiectul frumos a ceva ce corespunde naturii sufletului, se creează iubirea Se găsește în Ibn Hazm o dezvoltare deplină a iubirii platoniciene, care îl marchează ca un filozof remarcabil pe lângă faptul că este jurist și teolog și îl face un tovarăș prietenos al fedeli d'amore printre sufiți, în ciuda anumitor diferențe de perspectivă Partea : Filosofia islamică în istorie Primul adept major musulman al filozofiei mashshâ^ï din est în Spania a fost Ab· Baki ibn Bâjjah, faimosul latin Avempace, care a avut o mare influență asupra lui Ibn Rusnd și Albert cel Mare, precum și asupra multor filozofi evrei Originar din nordul Spaniei, a dus o viață dificilă în Spania sfâșiată de războaie locale; s-a stabilit la Fez în Maroc, unde a devenit vizir și a fost întemnițat definitiv și a murit în / Ibn Bâjjah a fost un medic, astronom, fizician și istoric natural desăvârșit, precum și filozof, dar opera sa a rămas incompletă și mare parte a pierit El este, totuși, citat pe larg de autoritățile ulterioare și se poate presupune din aceste surse importanța sa în astronomia și cosmologia anti-ptolemaică dezvoltată în Spania în secolul al VI-lea/al XII-lea, precum și rolul său crucial în istorie a criticii teoriei aristotelice a mișcării proiectilului În ceea ce privește semnificația filozofică a operei sale, trebuie să ne întoarcem în special la opusul său major Tadbîr al-mutawahhid (Regimenul Solitarului), care este una dintre cele mai semnificative lucrări ale filozofiei islamice din Maghrib În această lucrare , autorul vorbește despre starea perfectă care este creată nu prin transformări externe, reforme sau revoluții, ci prin transformarea interioară a acelor indivizi care s-au dezbinat în interior de intelectul activ (al-'aql alfa"âl) și ale căror intelecturi sunt complete în fapt Acești indivizi sunt figuri solitare, străini și exilați într-o lume care este compusă în cea mai mare parte din ființe umane care nu își pot ridica privirea către reí !rr · · el este cu adevărat inteligibil Ibn Bâjjah s-a opus tipului exolic de misticism ghazzâlian și a propus un mrm mai intelectual și mai detașat al co-templației mistice Totuși, în multe feluri, el aparține, adică aceleiași familii ca și gnosticii sufi, iar lus Tadbîr amintește de acest lucru (O c¡) dentar Exilul lui Suhrawardï și gharîb sau străin de lume en phasi i în atâtea lucrări sufi Din p Spirit şi deci legat de révélation şi de funcţia tJ e p ш i pe care le considera a fi iluminare, v\ care transformă odată ființa cuiva și conferă cunoaștere În timpul vieții sale scurte și tragice, Suhrawardî a scris mai mult de patruzeci de tre hasize ie înainte și acum în detrimentul finalului final al omului în acel „mâine” tl t este dincolo de timp Prima vedere, însă, este deniai a religiei de jos, iar a treia vedere, care este ezoterică, este transcendența vederii exoterice de sus Pentru credincioșii evlavioși exoterici este uneori dificil să facă o distincție între cele două De aceea, ei au condamnat adesea nu doar primul punct de vedere, ci și al treilea, condamnarea lor fiind de fapt justificată la propriul nivel, ceea ce nu este cazul agnosticilor moderni care au asociat în mod deliberat cele două puncte de vedere opuse împreună pentru a ataca acelea care se țin de a doua vedere Înțelegerea limitată a credincioșilor obișnuiți este motivul pentru care nu numai Khayyâm, ci și o serie de alte figuri, în mare parte sufiți, au fost condamnate de unele autorități exoterice tradiționale de-a lungul veacurilor În cazul altor figuri sufi, h ï bogat perioada istoriei intelectuale islamice, nu numai pentru Persia, ci și pentru lumea otomană și pentru India musulmană Recent, a fost descoperită în Persia o colecție numită Majmü'a-yi Maraghah (Colecția din Maraghah), constând din aproape douăzeci de lucrări de logică și filozofie copiate în anii / și / la mai puțin de zece ani după moartea lui Suhrawardï Această colecție a fost copiată în madraza Mujâhidiyyah în care, cel mai probabil, a predat Majd al-Dîn al-Jïlï, maestrul cu care Suhra wardï a studiat filozofia în Maraghah Această colecție, constând din scrieri ale lui al-Fãrãbí Abü Sulaymãn al-Sijistãní, Ibn Sinã, Abú Hâmid Muhammad al-Ghazzâlï, 'Umar ibn Sahian al-Sâwajï și însuși Majd ai-Dïn al-Jïlï, a fost copiată pentru studii a madrasei și dă mărturie despre importanța predării filozofiei în Azarbaijan la acea vreme și face cunoscute și tratatele care fuseseră alese ca texte pentru cou on logi și filozofie Activitatea filozofică în Azarbaijan a atins apogeul în secolul al treilea/al XIII-lea la Maraghah, unde celebrul filosof și om de știință Nașîr al-Dïn al-Iusï (d / ) a construit Observatorul Maraghah, primul observator major din istorie de știință construită pentru ca un grup de oameni de știință să lucreze împreună Cercul din jurul Nașir al-Dïn este în sine identificat de unii drept Școala din Maraghah cunoscută în special pentru realizările sale științifice, inclusiv faimosul -Kha dd astronomica! Mese Bu· Maraghah a fost, de asemenea, un centru major pentru studiul filozofiei islamice De fapt, la fel ca aici, lusï, în revigorarea gândirii lui Ibn Sinâ, a influențat întregul curs ulterioară al filosofiei islamice Până de curând, lusï ca filozof a fost neglijat în mod singular în studiile occidentale, considerând statutul său de unul dintre colosii Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz figuri din filozofia islamică, precum și fondatorul teologiei sistematice a doisprezece imam Câteva studii recente au făcut mai bine cunoscute contribuțiile sale filozofice, dar mai rămân multe de făcut pentru a clarifica semnificația deplină a gândirii lui lusí și rolul cercului din Maraghah ca punct de cotitură în istoria intelectuală islamică Țusî a scris numeroase lucrări despre logică, filozofie și etică care se ocupă de ontologie, clasificarea formelor de cunoaștere, natura sufletului, cauzalitatea, relația dintre lume și Creator și numeroase alte subiecte filozofice El nu este doar autorul celei mai ample lucrări despre logică în limba persană clasică, Asãs al-iqtibãs (Fundarea dobândirii cunoștințelor), cea mai cunoscută lucrare islamică despre etica filozofică, Akhlãq-i nășirî (Etica Nașîrean), una dintre cele mai frumos scrise lucrări despre virtute din perspectiva sufismului, Awșâf al-ashrãf (Descrierea nobilului), dar și lucrări seminale despre filosofia peripatetică care l-au consacrat fără îndoială drept cel mai mare filozof avicennan după însuși maestru Această categorie de lucrări ale lui Țusî include respingerea lui la criticile lui Ibn Sînâ de către al-Mușări'ah a lui al-Shahrastânî și comentariul critic anterior al lui Râzî asupra aî-Ishărăt wa'l-tanbîhât al lui Ibn Sînâ Cunoscută și sub numele de Sharh al-isharăt, această lucrare, care este o capodopera filozofică majoră atât în formă, cât și în conținut, a resuscitat odată pentru totdeauna învățăturile lui Ibn Sînâ în Orient Devotat expunerii învățăturilor maestrului în această lucrare, Țusî s-a abținut de la a-și exprima părerile sale, cu excepția cazului în care era vorba de cunoașterea lumii de către Dumnezeu, unde Țiisî a acceptat părerile lui Suhrawardï, pe care și el îl cunoștea bine Lucrarea a devenit atât de faimoasă încât a devenit, la rândul său, subiectul multor comentarii ulterioare, cel mai cunoscut de Quțb al-Dîn al-Râzî În contextul cărții de față, nu ne propunem să analizăm gândirea filosofică a lui Țiisî, care este apropiată de cea a lui Ibn Sînâ, ci să scoatem în evidență semnificația sa în contextul relației dintre filozofie și profeție Nu ne confruntăm cu un om de știință important, unul dintre cei mai mari din istoria matematicii și astronomiei și, de asemenea, un filozof de prim rang, cu o minte analitică puternică, care este unul dintre cei mai importanți filosofi peripatetici cunoscuți în istoria islamică Ne confruntăm și cu o figură care a scris multe lucrări despre logică, dar nu era raționalist Țiisî nu numai că a scris un tratat important despre filozofia Ismâ'ïlï, bazat pe instrucțiunile primite de la autoritatea imamului și, în cele din urmă, revélația, dar a compus și cea mai importantă lucrare despre teologia sistematică șiită a doisprezece imam, Kitâb al-tajrîd, am discutat deja în capitolele anterioare Prin urmare, el reprezintă un exemplu uimitor de filosofare chiar și într-un sens rațional într-o lume dominată de realitatea profeției Partea : Filosofia islamică în istorie Mai mult, calea lui de armonizare a filozofiei ar· revelației avea să aibă o influență mult mai mare în lumea islamică decât viziunea căilor independente pentru filozofie și religie propusă de Ibn Rushd lusî nu era nicidecum singurul filozof din Maraghah El a fost înconjurat de un număr de colegi și studenți, cum ar fi Quțb al-Dîn Shirâzî, Najm al-Dîn Dai >îrân-i Katîbî și Fakhr al-Dîn Marâghî, toți fiind filosofi de fabulă, în special Qutb al-Dïn, care este o figură majoră în istoria gândirii islamice Este de mare interes să remarcăm că, deși Shîrâzî (d / ) a fost un om de știință proeminent, ca și Tuși, a filozofat într-o lume la ale cărei orizonturi se profila realitatea revelației și s-a ocupat pe larg din punctul de vedere al filozofiei de chestiuni religioase și spirituale derivate din revelație Deși nu la Maraghah, Afdal al-Dîn Kăshânî (d circa / - ), este al o remarcat în raport cu cercul lui Maraghah, de altfel, deoarece în sursele ulterioare se spune că ar fi fost înrudit cu Țtisî, deși acesta din urmă a trăit după el, iar această relație nu a fost confirmată de cercetările istorice actuale Kãshãní este unul dintre cei mai remarcabili filosofi islamici, unul care a combinat rigoarea logicii și a filozofiei raționale cu viziunea sufismului În timp ce a scris despre diverse aspecte ale filozofiei peripatetice și chiar ale hermetismului, el a subliniat purificarea sufletului și a sinelui -cunoașterea ca I y la cunoașterea metafizică Pentru el, autologia a fost cheia metaplv sicii și ontologiei El este venerat în Persia până în zilele noastre ca un sfânt sufi, iar mormântul său de lângă Kashan este vizitat anual de mulți pelerini El reprezintă încă un alt mod în care filosofia s-a dezvoltat într-un climat dominat de profeție în lumea islamică Revenind la Azarbaijan, este imposibil să discutăm despre această școală fără a menționa Suhrawardî, despre care am discutat deja în acest volum și în alte părți El marchează cu adevărat începutul Școlii din Azarbaijan de la care a salutat, deși a fost omorât la Alep, iar influența sa a continuat în provincia nașterii sale mult timp după moartea sa La al-Qãdir Hamzah ibn Yãqüt Ahari, authoi al tratatului al-Bulghah fPl-hikmah (Suficientul în filosofie) sau al-Aqțăb al-quțbiyyah (Polezii statului de a fi polonez), scris în jurul anului / , pe baza ideilor lui Suhrawardî, a fost probabil primul filozof ishrãqi după Suhrawardî El provine din orașul Ahar din Azarbaijan și a fost numit de oamenii din acea regiune filozof/Sufi ” De asemenea, primul mare comentator al wardî Suhra , Shams al-Dìn Shahrazùrì, care a scris comentarii notabile despre; Hikmat al-ishrãq (Teozofia Orientului luminii) și Talwîhăt (Intimații) ale maestrului și care a fost autorul major ishrãqi Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz text al-Sharajat al-ilãhiyyah (Arborele Divin) provine din Shahrazur, care este situat între Hamadan și Irbil și se află din nou în orbita geografică a Școlii din Azarbaijan Pe lângă Maraghah, alte orașe din Azarbaijan au produs filozofi de seamă care erau aproape de contemporali ai filozofilor din Maraghah Unul dintre cei mai notabile dintre acest grup este Athïr al-Dïn Abharï (d / ), autorul cărții Kitâb hidãyat al-hikmah (Cartea de îndrumare pentru filosofie), una dintre cele mai faimoase expoziții ale filozofiei avicennane de mai târziu în care s-au scris multe comentarii, cele mai cunoscute fiind de Maybudi și Mullã Șadră Comentariul lui Mullã Șadră cunoscut în India ca simplu Șadră a fost poate cel mai larg studiat text de filozofie islamică din India musulmană Originar din Abhar, Athïr al-Dïn a migrat în Siria și apoi în Anatolia, unde și-a petrecut a doua parte a vieții A fost unul dintre cei mai faimoși studenți ai lui Fakhr al-Dïn al-Râzï, celebrul teolog care a petrecut și el ceva timp în Azarbaijan Dar, spre deosebire de el și, de asemenea, de Quțb al-Dïn Shïrâzï, Abharï și-a petrecut cea mai mare parte a vieții în Azarbaijan și estul Anatoliei și trebuie considerat drept unul dintre filozofii Școlii din Azarbaijan Abharï a fost atât de profund respectat încât Țiisî a scris un comentariu asupra lui Tanzïl al-afkâr (Coborârea gândurilor), iar unul dintre tratatele lui Abharï despre logică care se ocupă de Isagog a fost chiar tradus în latină Este interesant de observat că, deși cunoscut în primul rând ca un filozof peripatetic, Abharï cunoștea bine Suhrawardï, fapt despre care atât Shahrazùrï, cât și Ibn Kammûnah l-au atestat în scrierile lor Mai mult, în două dintre celelalte lucrări ale sale, MuntahaU-afkâr fï ibãnat al-asrâr (Înălțimea gândurilor referitoare la clarificarea misterelor) și Kashf al-haqâ^iq fï tahrïr al-daqâ^iq (Descoperirea adevărurilor referitoare la declarația de Subtilități), Abharï însuși menționează Suhrawardï Un alt contemporan faimos al lui Abharï care provenea din Azarbaijan a fost Sirâj al-Dïn Urmawï, care, ca și Abharï, a murit în a doua jumătate a secolului al VII-lea/XIII-lea Comentator al lui Ibn Sînâ Ishãrãt, el a scris și o serie de lucrări filosofice independente, cum ar fi Lață^if al-hikmah (Subtilitățile filosofiei) și Mațălic al-anwãr (Locurile răsăririi luminilor) Un alt contemporan al lui Abharï, Abu 'Alï Salmâsï, este cunoscut drept autorul al-Risâlat al-siyâsiyyah (Tratat de politică) Apariția acestor figuri din trei orașe diferite din Azarbaijan, pe lângă Maraghah, demonstrează interesul larg răspândit pentru filozofie în timpul perioadei în cauză în întreaga provincie și nu în primul rând pentru un singur oraș și împrejurimile sale, ceea ce este cazul Școlii din Bagdad sau Școala din Shiraz Partea : Filosofia islamică în istorie În ultima parte a secolului al VII-lea/XIII-lea și începutul secolului al VIII-lea/XIV Tabriz a devenit cel mai important centru al activității filozofice nu numai în Persia, dar poate în întreaga lume islamică Aici a fost construit marele oraș universitar Rab'-i rashïdï de către marele vizir ΪΙ-Khãnid, Rashïd al-Dïn Fadl Allâh, care nu era el însuși un mare istoric, ci și un medic și filosof La acea vreme; j hilozofia a fost predată pe larg în Tabriz, care devenise KJ ã nid capita și un important centru cultural Aici Abû 'Abd Allâh Muhammad Tabrïzï a scris un comentariu asupra Dalâ^il al-hâ^irïn (Ghidul celor perplexi) al lui Maimonide și unde elevul său Abü Ishâq Tabrïzï, cunoscut sub numele de Ghadanfar, a compus un rezumat al lui Abü Sulaymân al -Șiwân al-hikmah al lui Sijistânï (Vasul înțelepciunii) Shams al-Dïn Khusrawshâhï, din orașul din apropiere Khusrawshah, aparține și el cercului din Tabriz El este cunoscut ca un expozitor al filozofiei lui Ibn Sïnâ și unul care a compus un rezumat valoros al monumentalului Kitâb al-shifâ al maestrului De asemenea, în apropiere de Tabriz, în Shabistar, Shaykh Mahmüd Shabistarï a compus una dintre cele mai mari: capodopere ale lui Sufi, metafizică și simbolism, Gulshan-i râz (Grădina secretă a misterelor divine), la începutul secolului al VIII-lea/ XIV-lea, în perioada de vârf a activității filozofice din Tabriz De la mijlocul secolului al VIII-lea/fui, însă, studiul filozofiei a scăzut în Azarbai, în centrul lui Shiraz Înainte de a se întoarce, Școala din Shiraz, totuși, este util să examinăm un manuscris recent descoperit, Safîna-yi Tabriz (Vasul iat)i ), care dezvăluie multe despre studiul din Tabriz al filozofiei în relație cu științele religioase derivate direct din révélation Acest vast compendiu legat împreună într-o singură lucrare și copiat de Abüfi-Majd Muhammad Tabrïzï Maiakânï Qarashï di ring al doilea și al treilea deceniu ale secolului al VIII-lea/al XIV-lea a primit numele Safïnah de către însuși copist Include peste două sute de lucrări în aproape toate științele vremii, de la jurisprudență, teologie și comentarii coranice până la filozofie, gnoză și anumite alte discipline, cum ar fi muzica Reflectă programele de studii ale diverselor centre de învățare din Tabriz și textele care au fost cele mai citite Una dintre trăsăturile importante ale Safïnah este că conține lucrări ale unui număr de filozofi Tabrïzï necunoscuți până acum O figură importantă care reiese din studiul acestui prețios compendiu este Amïn al-Dïn Hâjjï Bulah, care se pare că a fost un maestru sufi asl weh ca filozof și a fost autorul unei selecții din Ihyâ^ 'ulüm al-dïn (Reînvierea lui) Științele Religiei) al-Ghazzâlï, precum și o lucrare independentă despre cunoaștere și intelect Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz Lucrările filozofice conținute în Saftnah includ faimosul poem al-'Ayniyyah (Oda sufletului) a lui Ibn Sínã și comentariul său de Shams al-Din Samarqandí; Ishãrãtul lui Ibn Sínã; al-Zubdah (Cea mai bună esență) despre logică de Bulah; al-Shamsiyyahfi -qawa'id al-manțiqiyyah (Tratatul dedicat lui Shams al-Din referitor la regulile logicii), de Najm al-Din Dabirãn-i Kãtibi, Hikmat al-'ayn (Filosofia esenței), tot de Kãtibi ; o poezie despre filozofie și logică de Fakhr al-Din al-Rãzi și multe lucrări de Suhrawardî și Tuși Este deosebit de remarcabil faptul că majoritatea lucrărilor persane ale lui Suhrawardï, care nu au fost la fel de citite ca Hikmat al-ishrãq-ul său în secolele ulterioare, sunt cuprinse în acest compendiu Însuși conținutul acestei lucrări relevă interesul extins pentru filosofia islamică în secolul al optulea /secolul al XIV-lea la Tabriz în legătură cu științele transmise (manqül) Când se studiază Școala din Azarbaijan, este interesant de observat că limitele geografice ale acestei școli nu s-au limitat la actuala provincie Azarbaijan din Iran, deși acea zonă a constituit principala arena a activității filozofice la sfârșitul al șaptelea/al treisprezecelea secolul și începutul secolului al VIII-lea/al XIV-lea Granițele se întindeau în estul Anatoliei până la Konya Știm că Quțb al-Din Shîrâzi a petrecut ceva timp în Sivas și că Urmawi a călătorit mult și în orașele de est ale Anatoliei Răspândirea școlii ishrãq în perioada otomană timpurie și apariția unor figuri precum Anqarawi își au cel mai probabil sursa în Azarbaijan și nu în Siria Așa cum a existat o unitate culturală între aceste orașe anatoliene și cele din Persia occidentală, așa cum se vede prin utilizarea pe scară largă a persanului în orașe precum Konya, unde Rümï a compus cele mai mari lucrări ale literaturii sufite persane, tot așa a existat o legătură strânsă în activitatea filozofică în regiune în perioada luată în considerare Când centrul activității filozofice s-a mutat la Shiraz, dezvoltarea în Anatolia a început să se despartă de ceea ce avea loc în Shiraz, deși chiar și în această perioadă ulterioară, astfel de figuri precum Jalâl al-Din Dawânï din Fars erau bine cunoscute și respectate chiar și la Istanbul În timpul apogeului Școlii din Azarbaijan, totuși, relația a fost și mai puternică, iar orașele din estul Anatoliei au devenit centre pentru studiul atât al sufismului, cât și al filosofiei strâns asociate cu ceea ce se întâmpla în Azarbaijan Nu trebuie decât să recăpătăm aici numele lui Dă ud al-Qayșari, care a fost atât un filozof, cât și un celebru comentator al lui Ibn 'Arabi Deși studiul textelor filozofice ale Școlii din Azerbaidjan este departe de a fi complet și încă ar putea avea loc descoperiri cutremurătoare precum cea a Safîna-yi Tabrîz, este posibil să spunem ceva despre caracteristicile generale ale acestei școli În primul rând, Partea : Filosofia islamică în istorie aici mashshâ^ï ph ofie a lui Ibn Sînâ, atât de acut criticat în Khurasan de -G azzãi și mai târziu al-Shahrastânï și Fakhr al-Dïn al-Râzï a primit un nou caz I despre viață și a început un al doilea ciclu de existenţă care continuă până în zilele noastre Nu numai comentariul epocal al lui Țiisî asupra criticii lui Râzî la Ishârât-ul lui Ibn Sînâ și unele dintre celelalte lucrări ale sale au reînviat filosofia avicennan, ci și alte lucrări importante de mashshcPï, cum ar fi Hidâyah din Athïr al-Dîn Abharï și Hikmat al-'ayn din Dabirî -i Kâtibï (d / ), un elev al lui Abharï, au fost compuse de membrii acestei școli, lucrări care au servit drept texte pentru predarea filozofiei mashshâ^ï timp de secole în Persia, India și lumea otomană În al doilea rând, filozofia ishrâq-ului a fost propagată în Azarbaijan după ce fondatorul său Suhrawardï a fost ucis la Alep Atât Quțb al-Dïn Shïrâzï, cât și Shams al-Dïn Shahrazürï, cei doi principali comentatori ai lui Hikmat al-ishrâq, erau legați într-un fel sau altul de Școala din Azerbaidjan În al treilea rând, poate parțial datorită influenței doctrinelor ishrâqï, dar și din motive independente, mulți dintre filozofii acestei scho au fost asociați cu sufismul, în timp ce, în același timp, s-a acordat multă atenție în această regiune celor mai metafizice și filozofice dimensiunile sufisnului, așa cum se vede în lucrările lui Shabistaiï, în special în Gulshan-i râz al său În cele din urmă, este de remarcat faptul că a existat o creștere notabilă a utilizării limbii persane pentru discursul filozofic în Școala din Azarbaijan în comparație cu Școala din Khurasan și, de asemenea, Școala de mai târziu din Isfahan Suhrawardï, care ar trebui privit ca prima figură majoră a acestei școli, deși a trăit ceva mai devreme decât perioada de deplină ei înflorire, a scris m tratatele mele filozofice ■ liliecii se numără printre capodoperele prozei persane Tûsï este cunoscut pentru o serie de lucrări filozofice persane și pec r Akhlâq-i nașirî aise un clasic al literaturii persane Presupusa sa rudă, deși din Kashan, Afdal al-Dîn Kãshãní, a scris aproape exclusiv într-o persană o( frumusețe și profunzime excepționale Colegul lui Țiisî din Maraghah, Quțb a'-Dîn Shïrâzï este autorul unei vaste enciclopedii persane de filosofie , Durrat al-tâj (Bijuteria din coroană) și Rashïd al-Dîn Fadl AHãh, marele vizir al Ïl-Khânizilor, care a fost atât filozof, cât și istoric, și-au scris istoria universală, prima de acest fel din istoria omenirii, în limba persană m care a scris, de asemenea, multe dintre discursurile sale filozofice și teologice Această utilizare mai mare a persanei, fără a neglija totuși arabia ca limbă majoră a discursului intelectual islamic, se găsește în Persia și în Anatolia de Est în multe domenii ca urmare a invaziei mongo tratatele din această perioadă, precum și cele ale Școlii din Shiraz, au devenit, de asemenea, larg răspândite în I dia, unde Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz Persana a fost folosită ca limbă intelectuală, precum și ca limbă mistică, chiar mai mult decât în Persia însăși, deși din nou arabă nu a fost deloc neglijată în India, la fel ca în Persia La părăsirea Școlii din Azarbaijan pentru a călători spre sud, până la Shiraz, este important de menționat că aici, ca și în școlile din Bagdad, Khurasan și Andaluzia, principala preocupare a filosofilor nu a fost doar să ofere o viziune intelectuală și un mijloc de înțelegere natura lucrurilor într-un cadru inteligibil, dar și pentru a răspunde realității revelației, cunoștințelor pe care le-a făcut posibil, inclusiv cunoștințe iluminative și provocărilor pe care le-a reprezentat filosofilor ca un canal autentic și chiar cel mai autentic pentru atingerea cunoașterii finale de mintea umană Școala din Shiraz Devastarea cauzată de invazia mongolă și consecințele acesteia nu numai că au distrus numeroase centre de învățare din Asia Centrală, Khurasan și Irak, dar au inaugurat și o perioadă de condiții instabile și haotice care avea să dureze câteva secole Datorită conducătorilor Atãbakãn din Fars, Shiraz a fost ferit de furia invaziei mongole, iar din secolele al VII-lea/XIII până în secolele al X-lea/XVI-lea, când safavizii au unit Persia, orașul și împrejurimile sale au rămas o relativă oază de pace În această perioadă, dinastiile ul-i Jalãyir, Ãl-i Muzaffar și Ãq-Quyünlü au reușit să păstreze atmosfera păcii și să încurajeze învățarea Deja în secolul al IV-lea/Xea în timpul perioadei Büyid, Shiraz devenise un centru major de învățare islamică și i s-a dat titlul de dar al-'ilm sau „locuința cunoașterii” A concurat chiar și cu Bagdadul în domeniul științei și al științei Pe această bază istorică, Atãbakãn și dinastiile ulterioare menționate mai sus au întărit tradiția de învățare în Shiraz, în măsura în care, după cucerirea Persiei de către Tamerlan, guvernatorii și mai târziu succesorii săi au continuat să onoreze clasa de oameni învățați din acel oraș De fapt, Shiraz a continuat să fie dar al-'ilm-ul zilei în perioada safavidă, când centrul de învățare, inclusiv filozofia, a fost transferat la Isfahan Dar nu se poate uita niciodată că cea mai mare figură a Școlii din Isfahan, Șadr al-Dîn Shirâzi, nu era doar din Shiraz, ci și-a primit educația timpurie în acel oraș De fapt, el ar putea fi considerat produsul major final al Școlii din Shiraz și călătoria sa la Isfahan punctul de transfer al centrului principal al filosofiei islamice în acel oraș, chiar dacă în ultima parte a vieții sale, Mullã Șadră avea să se întoarcă Partea : Filosofia islamică în istorie lui Shiraz să predea la Şcoala Khan construită pentru el de guvernatorul Fars pro\, ince În cazul meu, perioada cuprinsă între secolul al VIII-lea/ XIV-lea până în secolul al X-lea/XVI-lea marchează apogeul activității filozofice în Shiraz Începutul acestei școli a fost contemporan cu perioada activității filozofice asociată cu Azarbaijan și sfârșitul vârfului său activitate odată cu înființarea Școlii din Isfahan de către Mïr Dãmãd și primele decenii ale activității acestei școli După cum am menționat deja, perioada cuprinsă între secolul al XVII-lea/XIII-lea până în secolul al X-lea/XVI-lea este cea mai necunoscută și cel mai puțin studiată din istoria filosofiei islamice și, în consecință, mulți susțin că a fost de fapt o perioadă de languire în filosofia islamică, o perioadă care nu a produs un filozof de talia lui Fârâbï, Ibn Sïnâ, Ibn Rushd Suhrawardï sau Mullâ Șadrâ O astfel de judecată poate fi făcută, însă, numai după ce sunt studiate lucrările marilor filosofi ai acestei școli Desigur, Mullã Sadrâ însuși a avut un respect la fel de mare pentru unii dintre filozofii acestei perioade ca și pentru cei din secolele anterioare Fără îndoială, Școala din Shiraz a avut o influență excepțională în viața intelectuală a muncii otomane a Indiei islamice, precum și a școlilor de filozofie ulterioare din Republica însăși, începând cu Școala din Isfahan și a produs o număr de filosofi importanți Din punct de vedere cultural și intelectual, deși în perioada în cauză Shiraz nu a fost un centru la fel de mare al jurisprudenței islamice în forma sa șiită precum Najaf, a fost un centru major al teologiei islamice și al principiilor jurisprudenței (ușul al-fiqh), de asemenea ca literatura si artele A fost, de asemenea, un centru major al sufismului, în măsura în care a ajuns să fie cunoscut sub numele de Burj al-awliyâ (Turnul Sfinților), unde au locuit multe figuri sufi importante, cum ar fi Awhad al-Dïn Kâzirünï și Shams al-Dïn Muhammad Lâhïjî, nu pentru a vorbi despre cel mai mare poet sufi al limbii persane, Hãfiz Mai mult, Shiraz soor a devenit un centru major de filozofie, moștenitor al școlii ishrãqi din Suhrawardï, precum și al filozofiei peripatetice a școlii lui Ibn Sinã Toate aceste elemente au contribuit la crearea Școlii din Shiraz, unde discursul filozofic a devenit strâns legat de teologie și sufism și, în anumite cazuri, de științele naturii Mulți dintre filozofii acestei școli au fost atrași de sufism, alții de așarit și mai târziu de Ithnã 'asharí kalãm, iar alții de medicină și astronomv, în care au devenit maeștri desăvârșiți Școala de la Shiraz este, de fapt, aproape la fel de importantă pentru istoria teologiei și științei islamice ca și pentru istoria filozofiei islamice Mai mult, în această școală, apropierea dintre mashshã^i și filozofia ishrãqi, kalãm și gnosis ('irfãn) care caracterizează Școala de Filosofia în Azarbaijan și școala din Shiraz Isfahan a început, culminând cu ascensiunea celui mai faimos filozof din Shiraz, Mullã Sadrã, care a studiat în primii ani în orașul său natal, Shiraz, probabil sub figuri asociate cu cercul lui Jamãl al-Dïn Mahmüd Shïrâzï, care preda încă în / , și posibil și cercul lui Jalãl al-Dïn Dawânï (d / ) Cele mai mari figuri ale Școlii din Shiraz precum 'Adud al-Din IjT (m / ), Mïr Sayyid Sharïf Jurjânï (d / ), Dashtakïs, Jalãl al-Dïn Dawânï și Shams al-Dïn Khafrï (m / ) era de fapt cunoscut cu mult dincolo de granițele Fars, iar mulți dintre ei au exercitat cea mai mare influență asupra gânditorilor islamici ai lumii otomane și a Indiei musulmane Principalii filozofi ai școlii din Shiraz Din punct de vedere tehnic, ar trebui să înceapă Școala din Shiraz cu Quțb al-Dïn Shïrâzï, care, totuși, a părăsit Shirazul de tânăr și care aparține mai mult școlii din Maraghah și Azarbaijan, așa cum am menționat mai devreme În ceea ce privește figuri celebre precum Ijï și Jurjânï, ei au produs lucrări de teologie filozofică și au fost în esență experți în kalãm, mai degrabă decât în falsafah Ne vom limita așadar la patru figuri care au dominat scena filozofică din Shiraz din secolul al VIII-lea/al XV-lea până în secolul al X-lea/XVI-lea înainte de vremea lui Mullã Șadră și care au fost filosofi cu drepturi depline Aceste figuri sunt Șadr al-Dïn Dashtakï și fiul său, Ghiyâth al-Dïn Manșur, Jalãl al-Dïn Dawânï și Shams al-Dïn Khafrï Mïr Șadr al-Dïn Dashtakï cunoscut și sub numele de Sayyid-i Sanad Șadr al-Dïn Muhammad Dashtakï, adevăratul fondator al Școlii din Shiraz s-a născut în / în cartierul Dashtak din Shiraz într-o familie care descendea din Profet și care a migrat la Shiraz în secolul al V-lea/XI-lea Mai târziu în viață i s-a dat titlul onorific de Șadr al-'ulamâ (cel mai important dintre savanți) și Sayyid al-mudaqqiqïn (Maestru al cunoașterii minuturilor lucrurilor), primul titlu fiind adesea cauza confundării sale cu Șadr al- muta'allihïn sau Mullã Șadră Șadr al-Dïn Dashtakï a studiat Arabia și științele transmise cu uncie-ul Sayyid Habib Allâh Dashtakï și filozofia cu Muslim Fârsï, o figură altfel necunoscută Unii l-au menționat și pe Mawlã Qawâm al-Dïn Muhammad Kulbârï ca profesor al său de logică și filozofie Întrucât lanțul de transmitere a cunoștințelor filozofice este de mare importanță, merită ^ Partea : Filosofia islamică în istorie menționați aici lanțul (silsilali) lui Șadr al-Dïn, care îl leagă de stăpân; de (Id, după cum a relatat fiul său Ibn Sïn ■ —► Bahmanyâr —» AbCPl-'Abbâs al-Lükarï —» Afdal al Dîn al-Ghïlânï —♦ Sayyid Șadr al-Dïn al-Sarakhsï —► Farïd al-Dïn Dãmãd al-Nayshâbürï al-D Nayshâbürï al-D Nașîrï -Iusï —► Quțb al-Dïn Shïrâzï —► Sayyid Muslim Fârsï (bunicul) -► Sayyid Muslim Farsi (tatăl) -+ Sayyid Fâdil Muslim Fârsï Sayyid Șadr al-Dïn Dashtakï Acest lanț are o mare semnificație atât pentru înțelegerea „filiației filosofice” a lui Șadr al-Dïn Dashtakï însuși, cât și pentru cea a fiului său Ghiyâth al-Dïn, care a fost elevul tatălui său, precum și pentru descendența filozofică a lui filozofii de mai târziu din Shiraz, Isfahan și chiar India musulmană Șadr al-Dïn a devenit un important savant și filosof, precum și o personalitate publică puternică În / a înființat madraza Mansüriyyah la Shiraz, numită după fiul său, Ghiyâth al-Dïn Mansür, o școală în care se predau filosofia, logica și științele naturii, precum și științele religioase A devenit unul dintre cele mai influente centre de învățământ superior din istoria islamică de mai târziu Viața lui Șadr al-Dïn a pus capăt tragicului Ily când Гигкіс, conducătorul orașului, crezând că Șadr al-Dïn a avut albine! încadrat în tulburări sociale, a trimis un grup de bandiți la casa lui, unde a fost ucis în / A fost înmormântat în madraza Manșhriyyah, unde mausoleul său supraviețuiește până astăzi Șadr al-Dïn Dashtakï a scris aproape douăzeci de lucrări, multe sub formă de glose și comentarii asupra textelor anterioare, dar aceste lucrări nu sunt pur și simplu repetiții Mai degrabă, ele conțin adesea multe idei asociate cu Șadr al-Dïn însuși sau clarifică pasaje dificile ale clasicilor anterioare neelucidate în comentariile anterioare În aceste texte, Șadr al-Dïn dezvăluie stăpânirea sa atât în falsafah, cât și în kalâm, dar scrie în esență ca filozof în școala lui Ibn Sïnâ Aceste lucrări, dintre care multe nu au fost încă editate și studiate cu atenție , includ diverse subiecte de logică, filozofie și științe ale naturii, inclusiv o lucrare binecunoscută despre agricultură Lucrarea sa cea mai importantă este probabil comentariile sale asupra Tajrïdului din Nașîr al-Dïn lusï, care includ mai multe seturi de glose, critici ale lui Dawânï și răspunsul lui Dashtakï la acele critici Dezbaterea dintre acești doi maeștri era binecunoscută în Shiraz și, de asemenea, în India, o dezbatere în care Șadr al-Dïn ținea, de obicei, mâna în sus discuție despre diferite tipuri de atribuire (harnlf care a devenit atât de important în Mullã Șadră Se pot vedea, de asemenea, întrebări referitoare la principialitatea existenței sau quiddității (așălat al-wujüd sau mâhiyyah), existența mentală, unitatea și gradația wujüd-ului, imaterialitatea Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz facultatea imaginativă și multe alte concepte filozofice majore care urmau să fie tratate pe deplin de Mullã Șadrâ De fapt, în multe locuri în scrierile sale, Mullã Șadră discută despre dezbaterile dintre Șadr al-Din Dashtakî și Dawănî și, de obicei, ia partea lui Dashtakî El merge chiar până acolo încât afirmă că înaintea lui Dashtakî credea în principialitatea existenței În orice caz, renașterea filozofiei islamice în Isfahan în perioada safavidă și mai ales sinteza lui Mullã Șadră îi datorează mult lui Șadr al-Dîn Dashtakî, o figură filozofică majoră care a fost foarte neglijată în studiul filosofiei islamice până în prezent Înainte de a părăsi această scurtă discuție despre Șadr al-Dîn Dashtakî, trebuie menționat rolul intelectual remarcabil al familiei Dashtakî a cărei patriarh a fost Pe lângă Ghiyâth al-Dîn, despre care se va discuta mai târziu, a mai avut un fiu, 'Imăd al-Dîn Mas'ûd Ambii au avut mulți descendenți care s-au răspândit în diferite părți ale Persiei, Arabiei și Indiei Unii, precum Mîr Nizăm al-Dîn Dashtakî (d / ) au lăsat în urmă o serie de lucrări gnostice notabile Fiul său Mîrză Muhammad Ma'sûm Dashtakî (d / ) a locuit la Mecca unde a predat jurisprudența islamică conform celor cinci școli de drept islamic Fiul său Nizăm al-Dîn Ahmad, născut la Tafif, a mers la Daccan în / , la ordinul regelui Daccanului, unde s-a căsătorit cu fiica sa și a câștigat autoritate politică A lăsat în urmă un dîwăn de poezie arabă Fiul său Sayyid Ά Ϊ Khân Kabîr s-a născut la Medina în / și a studiat la Mecca, dar apoi a plecat în India pentru a-și vizita tatăl Acolo a câștigat o mare importanță și a devenit conducător, dar la sfârșitul vieții s-a întors la Shiraz unde a murit în / Mormântul său se află în mausoleul lui Shãh Chirâq Este remarcabil câți savanți și filozofi de seamă au apărut în această familie și cât de răspândită a fost influența lor în zone atât de îndepărtate, precum Mecca și Medina, Herat și Daccan, ca să nu mai vorbim de Shiraz Dar oriunde au trăit, au predat și au scris, se afla încă în limitele „țarii profeției” și, la fel ca alți filozofi islamici înainte și după ei, au respirat într-un univers în care realitatea revelației era omniprezentă Jalăl al-Dîn Dawănî Înainte de a ne întoarce la fiul lui Șadr al-Dîn, Ghiyăth al-Dîn Mansùr, trebuie spus un cuvânt despre figura Școlii din Shiraz, cel mai cunoscută în Occident, Jalăl al-Dîn Muhammad ibn Sa'd Kãzirüní, cunoscut sub numele de Muhaqqiq-i Dawănî Născut în Dawan, lângă Kazirun, în vecinătatea Shirazului, în / (în / , numele său Dawănî, care din greșeală a fost uneori Partea : Pbhosofia islamică în istorie numit Dawwãní), a studiat atât kalãm, cât și falsafah în Shiraz Curând a devenit un cărturar celebru, ocupând funcția de șadr sau conducător al „ulamă”, după care a devenit profesor al madrasei Begum Sub dinastia Ãq Quyünlü a devenit qâdî al întregii provincii Fars A murit la începutul perioadei Safa vid în / - și a fost înmormântat în Dawan La începutul vieții sale intelectuale, Dawânî a fost sunnit ane' o autoritate în domeniul kalãmului sunnit, așa cum arată clar comentariul său asupra lucrării lui Taftâzânî despre Ash'arite kalãm, Tahdhîb al-manțiq wa^l-kalăm (Rafinamentul logicii și Kalãm) El a scris, de asemenea, lucrări care au atras atenția savanților otomani și a fost foarte popular în acel tărâm Nu există totuși nicio îndoială că la sfârșitul vieții sale, după cum se constată în sursele tradiționale, pe baza unui vis, a îmbrățișat șiismul În orice caz, el a rămas foarte popular atât în cercurile academice sunite cât și șiite din lumea otomană Iersia și în India musulmană I ne-ul lui Dawânï în rândul publicului larg se bazează pe însuși popi I; Lucrarea de etică filosofică intitulată Lawãmi' al-ishrăqfi makarim al- akhlãq (Flash de iluminare referitoare la virtuțile etice), nod mai frecvent ca Akhlãq-i jalãlí (Etica Jalâleană) Această lucrare este al treilea opus major din acest gen de etică filozofică în Islam Prima lucrare binecunoscută de acest gen care a căutat să se ocupe de etica, așa cum este discutată în filosofia greacă din punct de vedere islamic și în lumina filosofiei islamice, precum și a sufismului, a fost Tahdhîb al-akhlãq (Rafinamentul) de Ibn Miskawayh de caracter) scris în arabă Acest faimos tratat a servit, la rândul său, drept bază pentru Akhlăq -i nășirî al lui Nașîr al-Dîn al-Iusî Scrisă în persană, această lucrare foarte populară a extins sfera tratatului lui Ibn Miskawayh pentru a include „disciplinele domestice” și politica Dawânî, la rândul său și-a bazat cartea de etică pe cea a lui Țiisî și, la fel ca el, s-a ocupat de drept, politică și anumite aspecte ale economiei, precum și filozofia morală și a tratat, de asemenea, subiecte precum distincția dintre un conducător legitim și un conducător ilegitim, societățile bune și rele , și categorii de ființe umane de la virtuos la rău Dawânî a adăugat textului său referințe coranice, hadituri și cuvinte ale sufiților, iar interpretarea sa a eticii filozofice a fost mai iluminatoare ( ishrâqï), în timp ce țusî a fost mai mult Avicennan (mashshã^í) Dawânî a căutat, de asemenea, să coreleze învățăturile filozofice ale lui Aristotel cu privire la mijloc cu doctrina coranică a moderatioi* și a subliniat că în cele din urmă mijlocul în acțiunea etică este atins în ceea ce privește conținutul și nu formă, prin revelație și Legea divină și nu rațiune Această lucrare a lui Dawânî împreună cu cele ale predecesorilor și succesorilor săi despre etica filosofică este foarte demonstrativă a formei în care etica filozofică și practicai phi- Filosofia în Azarbaijan și Școala din Shiraz losofia ia atunci când filosofia este cultivată în țara profeției În ceea ce privește filozofia practică și etica, se poate vedea o paralelă clară cu această dezvoltare islamică nu numai în tradițiile evreiești și creștine, ci și în țările dincolo de limitele tradițiilor arahamice, cum ar fi în lumea confuciană și neo-confuciană Dawănî era cunoscut nu numai pentru lucrările sale despre kalăm și etică De asemenea, a fost pe deplin un filozof cu puternice tendințe ishrãqi Cea mai faimoasă lucrare a sa în acest domeniu este Shawãkil al-hür fi sharh hayăkil al-nür (Forme de strălucire referitoare la templele luminii), o lucrare care clarifică multe dintre subtilitățile Hayăkil al-nür (Templele luminii) de Suhrawardî inclusiv clarificarea semnificației cuvântului haykal așa cum este folosit de Suhrawardï Deși această lucrare este o operă importantă în tradiția ishrãqi și a fost populară atât în Persia, cât și în India, ea a fost puternic criticată în comentariul lui Ghiyăth al-Dîn Mansür asupra textului suhrawardian Acest comentariu ishrãqi al lui Dawănî nu este singura lui lucrare ishrãqi Multe dintre celelalte scrieri ale sale, cum ar fi tratatul său de metafizică al-Zawra', scris în Najaf în timp ce era în pelerinaj și de aceea numite „Tigru”, au o culoare puternică ishrãqi Ideile exprimate în aceste și alte lucrări au fost de mare interes pentru filozofii de mai târziu, în special pentru cei ai Școlii din Isfahan, iar Mullã Șadră a dedicat multe pagini discuției lor, în special în Asfăr Printre cele mai cunoscute opinii asociate cu Dawănî este o interpretare specială a unității și principialității de a fi numit „dhawq al-ta }alluh”, care este discutată ex-tensiv, dar respinsă de Mullã Șadră și mai târziu de filozofii șadrieni Ghiyath al-Din ManșUr Dashtakî Ghiyath al-Dîn Manșiir, fiul cel mai mare al lui Șadr al-Dîn Dashtakî, este considerat de mulți drept cel mai important filozof islamic al secolului al X-lea/ al XVI-lea, precedându-l pe Mîr Dãmãd și cel mai mare filozof ishrãqi între Quțb al-Dîn Shîrăzî și fundația Școala din Isfahan , deși nu era doar un filozof ishrãqi, ci era și bine versat în filozofia mashshă^i și 'irfăn Născut în cartierul Dashtak din Shiraz în / , a dat semne de inteligență excepțională încă din copilărie și, din acest motiv, a fost foarte iubit de tatăl său, care, așa cum am menționat deja, a numit celebra madrasa Manșuriyyah după el și s-a angajat să educați-l el însuși Curând Ghiyath al-Dîn Mansür a devenit un gânditor major, bine versat în științele naturale și matematice și filozofie, ca să nu mai vorbim de teologie și științele religioase Era un polimat ca Nașîr al-Dîn al-Iusî și Bahă al-Dîn al-'Ămilî și considerat o autoritate în limbaj Partea : Filosofia islamică în istorie și logică, teologie și filozofie, jurisprudență și comentarii coranice, astronomie și matematică, medicină și farmacologie, precum și etică și 'irfân La fel ca lusí înaintea lui, i s-a dat titlul de „al unsprezecelea intelect” (în référencé) celor zece intelecte din filosofia lui Ibn Sïnâ) și, la fel ca Mïr Dãmãd după el, a fost numit de unii „Al treilea Învățător”, după Aristotel, „Primul Învățător” și Fãrãbi, „Al Doilea Învățător” Nu numai că a făcut-o predă filozofie și teologie în madraza Mansûriyyah, dar în / a fost chemat la Maraghah pentru a repara observatorul construit de Nașîr al-Dïn Tusï și pentru a finaliza Il-Khânid Zïj (tabelele astronomice) În ceea ce privește medicină, cărțile sale precum al-Shâfiyah (vindecătorul) și Ma'âlim al-shifâ (pietre de hotar ale vindecării) au fost predate pentru o lungă perioadă de timp studenților la medicină Când safavizii au cucerit Persia, Ghiyâth al-Dïn a fost ales în înaltul oficiu religios al șadr și a slujit în această funcție importantă mulți ani, până în / - când s-a îndepărtat complet de politică și s-a distanțat de curtea safavidă, re -obosit la Shiraz, unde a murit în / Climatul politic care s-a întors împotriva lui i-a determinat pe mulți dintre studenții săi și au învățat descendente să părăsească Shiraz pentru India sau Hejaz, cu rezultatul că Școala din Shiraz a devenit mult slăbită după el, dar și mult mai cunoscută în alte regiuni, în special în subcontinentul indian Din cauza opoziției politice față de Ghiyâth a -Din Ma i isür și adepții săi din Shiraz, aici nu există multe manuscnpts existente ale scrierilor sale și puține dintre lucrările sale au apărut în formă tipărită Lucrări atribuite lui nclu le al-Muhãkamãt (Procese), în care compară glosele tatălui său și ale lui Dawânï asupra Sharh al-tajrîd și îl critică sever pe Г ·' vânï; comentatorul său despre Ha /âkil al nür din Suhrawardî, care este mult mai lung decât cel al lui Dawânï și din nou critici asupra acestuia din urmă; Shifâ al-quulûb (Vindecarea inimilor) care caută să clarifice dificultățile lui Ibn Sïnâ Kitãb al-shifã (Cartea vindecării); al-Hikmat al-manșuriyyah (Filosofia Manșfireană), scrisă din punct de vedere ishrãqi și considerată de autor cea mai importantă lucrare a sa, ai-Ishãrãt wa'l-talwïhât (Directive și insinuări), deoarece combină învățăturile lui Ibn Sïnâ și Suhrawardî, Maqãmãt al-'ârifïn (Stațiile gnosticilor), la care ne vom întoarce în curând; o serie de tratate despre diverse științe precum matematica și medicina; și Akhlâq-i manșurî (Etica ManșOreană), scrisă în cadrul tradiției eticii filozofice de dinaintea lui, dar care nu se potrivește niciodată cu popularitatea Akhlâq-t nășirl sau Akhlâq-i jalâlï Un interes deosebit printre lucrările lui Ghiyâth al-Dîn din punctul de vedere al relației dintre filozofie și revelație este comentariul său la capitolul din Coran, „Sural al-insan”, intitulat Tuhfat al-fatâ Din cauza întrebărilor care au apărut despre b iakkan sau Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz Originea medinană a versetelor acestui capitol și realitățile la care se referă multe dintre versurile sale, au fost scrise numeroase comentarii despre el, de la comentariul din secolul al IV-lea/al X-lea al lui Ahmad ibn Muhammad al-'Ășimî până la cele ale lui Mawlâ Habib Allãh Kãshãni și Muhammad 'Ali Hamadãni a compus în ultimele două secole În plus, acest capitol a fost bineînțeles comentat de diverși comentatori coranici celebri Ghiyâth al-Dïn a folosit comentariile anterioare, în special cele ale lui Fakhr al-Dîn al-Răzî, al-Zamakhsharî, al-Baydăwî și al-Nayshâbürî Dar comentariul lui Ghiyăth al-Dîn diferă în multe privințe de părerile unor astfel de comentatori, precum și de cei care au scris comentarii numai despre Sürat al-insân, prin faptul că abordarea lui Ghiyăth al-Dîn este în esență filozofică și gnostică De fapt, această lucrare este printre cele mai importante din categoria comentariilor filosofice asupra Coranului și este fără îndoială unul dintre cele mai remarcabile comentarii scrise de un filozof islamic înainte de monumentalul comentariu al lui Mullã Șadrâ asupra Textului Sacru Să ne întoarcem acum la tratatul Maqămăt al-'ărifîn, care conţine suma gândirii lui Ghiyăth al-Dîn Mansùr şi este în multe privinţe un rezumat al învăţăturilor Şcolii din Shiraz Acest tratat a fost scris în mai târziu viaţă şi are o culoare clară şiită Este un comentariu la „Fî maqămăt al-'ărifîn” (Despre stațiile gnosticilor), al nouălea capitol din al-lshărăt wa>l-tanbihăt al lui Ibn Sînâ, cu material adăugat poate inspirat de Manăzil al-al-al-ului lui Khwãjah 'Abd Allah Anșărî săHrîn (Locurile de odihnă ale călătorilor), precum și anumite discuții kalămî Versetele din Coran, hadituri și poezii arabe și persane de la poeți clasici precum Hallãj, Rümí și Hăfiz împodobesc, de asemenea, textul Această lucrare conține discuții despre unele dintre cele mai profunde și mai complicate aspecte ale lui 'irfăn, cum ar fi sensul sacru sajmg (hadïth qudsï) numit „qurb al-nawăfil”, unitatea transcendentă a ființei și „fluxul existenței” în care influenţa lui Ibn 'Arabi este evidentă El vorbește și despre fluxul iubirii ('ishq) în toate lucrurile într-o manieră care amintește de Mullã Șadră Se vede în paginile acestei lucrări referiri la filozofia peripatetică, în special cea a lui Ibn Sînâ, precum și kalăm-ul lui Fakhr al-Dîn al-Răzî, pe care îl critică de mai multe ori De asemenea, se distanțează de teologii de mai târziu precum ïjî, Jurjânï și Taftãzãní În plus, el îl citează pe Suhrawardï, iar lucrarea are cu siguranță o culoare ishrâqï El se referă chiar și la propriile sale scrieri despre medicină și psihologie în discuția sa despre dragoste și muzică Tot în felul lui Mullã Șadră în ale sale Si ași (Trei principii) și Kasr al-așnăm al-jăhililyyah (Ruperea idolilor epocii ignoranței), Ghiyăth al-Dïn Mansùr îi critică pe pseudo-sufii care nu iau în considerare Sharî 'ah, precum şi cei care acordă atenţie numai sensului exterior al religiei şi nu ei Partea : Filosofia islamică în istorie dimensiunea interioară El caută să unească Sharï'ah, Țarîqah și Haqïqah într-un context care este atât filozofic, cât și gnostic El însuși menționează că această lucrare a fost scrisă într-o „limbă irfânï care completează Riyâd al-ridwân (Grădina Paradisului), care a fost scrisă într-o limbă peripatetică ï) În acest context există, de asemenea, o discuție profundă asupra dimensiunilor 'irfânï și ishrâqï ale profeției Această secțiune a lucrării este deosebit de interesantă în dezvăluirea modului în care în filosofia islamică ulterioară, phi- c iophers s-au ocupat de căutarea profeției și modul în care filosofia, în sensul conceput de Pythgoras și Parmenide, a înflorit din nou pe deplin într-un spațiu dominat de profeție în ea Forma avraamică, așa cum a făcut-o mai devreme în Grecia antică, unde a fost căsătorită cu profetie experiență, așa cum profeția a fost înțeleasă de către fondatorii filozofiei grecești în contextul universului religiilor grecești Maqămăt al-'ârifïn din Ghiyath al-Dïn ManșOr este un indiciu al apropierii care avea loc în Școala din Shiraz între filozofia mashshâ^ï, filozofia ishrâqï sau teosofia 'irfân și kalâm Tocmai această apropiere a pregătit terenul pentru marea sinteză a lui Mullă Șadră în secolele al XI-lea/XVII Citind acest tratat, devine conștient ■ )f cât de mult îi datora Școala din Isfahan Școlii din Shiraz și mai precis i iw îndatorat Mullã ! idrã a fost pentru Ghiyath al-Dïn Mansûr pe care îl citează cu atâta respect în lucrările sale, mai ales pe Asfăr Ghiyath al-Dïn Mansûr a avut un număr de studenți remarcabili care și-au continuat învățăturile până în perioada Safa vid Printre aceștia s-a numărat și fiul său Amïr Șadr al-Dïn Muhammaa Thânï, care a predat la madraza Mansûriyyah până cel puțin în / , când a compus o lucrare intitulată al-Dhikrâ (Amintirea) care se ocupă de juridic, teo-ic, filozofic și teme gnostice Din cauza condițiilor politice adverse, se spune că el a fugit din Shiraz la Gilan, unde și-a petrecut restul vieții într-o stare necunoscută și unde a murit Printre ceilalți studenți celebri ai lui Ghiyath al-Dïn se numără Fakhr al-Din Sammăkî și Jamâl al-Dïn Mahmûd Shïrâzï, dintre ai căror studenți ar fi putut fi primul profesor al lui Mullã Șadră în timp ce studia când era tânăr la Shiraz În orice caz, Ghiyath al-Dîn Мат Ф ; influența urma să continue mult timp atât în Shiraz, cât și în Isfalvn, un eli ca în India, și a lăsat o amprentă profundă asupra pilosofii islamice de mai târziu Shams al-Dïn Khafrï După Ghiyăth al-Dïn Mansûr, cel mai important elev al lui Șadr al-Dïn Dashtakî a fost Mullã Shams al-Dîn Muhammad ibn Ahmad Khafrï, Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz cunoscut și sub numele de Muhaqqiq-i Khafrï, care s-a născut în districtul Khafr de lângă Shiraz Data nașterii sale nu este cunoscută, dar se știe că a studiat filosofia și științele la Shiraz, mai ales cu Șadr al-Dïn Dashtakï și eventual cu Dawânï Mai târziu, în viață, a migrat în Kashan, unde și-a pregătit cel mai faimos student, Shãh Țâhir ibn Radi al-Dïn și unde a devenit o figură religioasă și intelectuală majoră, atrăgând chiar atenția curții safavide A murit în acel oraș în jurul anilor / și a fost îngropat lângă Imâm-zãdah 'Atâbakhsh Deja în timpul vieții sale a fost celebrat ca un logician, matematician și astronom remarcabil, precum și ca filozof Deși s-au făcut foarte puține cercetări asupra lucrărilor sale științifice, un studiu recent al uneia dintre astronomice ale sale! lucrările au arătat că el a fost un astronom major demn de comparat cu Nașîr al-Dïn lusï și Quțb al-Dïn Shïrâzï Lucrările lui Khafrï scrise mai ales sub formă de comentarii și glose tratează filozofie, teologie, științe matematice și chiar științe oculte, cum ar fi geomanția Lucrările sale filozofice includ glose despre comentariile la Tajrïd-ul lui lusï, un tratat despre hylé, comentariul despre Hikmat al-'ayn de Dabïrân-i Kãtibi, un tratat despre unitatea transcendentă a ființei ( wahdat al-wujüd) și un tratat intitulat al-Asfâr al-arba'ah (Cele patru călătorii), despre care unii cred că ar fi fost sursa titlului operei magistrale a lui Mullã Șadrâ, deoarece se știe că Mullã Șadră era foarte familiarizat cu operele lui Khafrï Khafrï marchează de fapt un pas major în cadrul Școlii din Shiraz în direcția „teozofiei transcendente” (al-hikmat al-muta'âliyah) a lui Mullã Șadră În timp ce profesorul său Șadr al-Dïn Dashtakï a scris despre filozofia peripatetică separat, chiar dacă era interesat de gnoză și ishrãq, Khafrï a căutat să combine „irfân și ishrãq cu filozofia mashshâ'ï, mai degrabă decât să le țină deoparte și chiar să ofere demonstrații pentru wahdat al -wujüd, pe care Șadr al-Dïn Dashtakï îl considerase dincolo de demonstrație De asemenea, în discuția despre wahdat al-wujüd, Khafrï a tratat realitatea wujüd într-un mod apropiat de viziunea lui Mullã Șadrâ asupra principialității existenței (așălat al-wujüd) Chiar și în scris comentarii filozofice asupra Coranului și Hadithului , în care a căutat să aducă al-quHân (Coranul), burhân (demonstrația) și 'irfân împreună într-o sinteză, el, ca și profesorul său Ghiyâth al-Dïn Manștir, a făcut un pas major în direcția Mullã Șadră a cărui comentariile despre Coran și Hadith sunt bine cunoscute Nu este de mirare că Mullã Șadră se referă atât de des în studiul metafizicii, cât și al filosofiei naturale la Khafrï, așa cum fac adepții de mai târziu ai Mullã Șadră, cum ar fi Sabziwărî Partea : Filosofia islamică în istorie Școala de Shiraz și filozofie islamică din India Creșterea interesului pentru filozofia islamică în India nu numai că coincide cu viața școlii din Shiraz, dar a fost și direct afectată de aceasta Lucrările acestei școli, precum și un număr de savanți formați în ea, au ajuns în India și au jucat un rol major în creșterea interesului pentru știința intelectuală islamică, în special pentru filozofie, în acel ținut Recepția operelor filozofilor safavizi precum Mullă Șadră în India sa bazat pe terenul pregătit de propagarea învățăturilor Școlii din Shiraz în subcontinent nu numai în filozofie și teologie, ci și în medicină și natural si matematica! stiinte Influența Școlii de la Shiraz din India datează din perioada Lodhi și mai ales de domnia lui Sikandar Lodhi, care era foarte interesat de filozofie El este cel care l-a invitat pe Rafï' al-Dïn Shïrâzï, care fusese un discipol al lui Dawânï, la migrai? în India pentru a preda atât științele religioase, cât și filozofia Mai târziu, Shãh Tâhir ibn Radi al-Dïn, cel mai important elev al lui Khafrï, a devenit printre cele mai importante figuri ale școlii din Shiraz, care a călătorit în India și a jucat un rol major în acest domeniu Descendent al imamilor il e Ismâ'ïlï, el a trăit în Kashan, unde a studiat cu Khafrï și unde a devenit curând un renumit filosof, gnostic și om de știință al său Mulți oameni călătoreau la Kashan pentru a-l întâlni Chiar și regele safavid Shâh Ismâ'ïl ia devenit devotat Acest interes a stârnit gelozie la curte, totuși unde dușmanii săi l-au acuzat că este un Ismâ'ïlï și chiar un eretic Aceste provocări au continuat până când șahul s-a întors împotriva lui și a ordonat să fie ucis, dar prim-ministrul, care era S· fi și discipol al lui Shâh Țăhir, l-a anunțat direct despre pericol; așa că Shâh Țâhir a pornit împreună cu familia spre Daccan, India, și nu s-a mai întors niciodată în Persia Mai târziu, Shâh Ismâ'ïl și-a dat seama de eroarea sa și l-a invitat să se întoarcă în pământul său, invitație care a fost refuzată Șah Țăhir s-a stabilit la Ahmadnagar din Daccan, unde în curând a devenit cunoscut în măsura în care regele l-a adus la curtea sa Când fiul regelui a căzut, Shâh Țăhir și-a declarat deschis propriul șiism și i-a cerut regelui să dea pomană în numele celui de-al Doisprezecelea Imam Când fiul a fost vindecat miraculos, regele a acceptat șiismul celor doisprezece-imam în / Acest eveniment a avut un rol major în răspândirea șiismului și a științelor șiite în Daccan În timp ce se afla într-o astfel de poziție de eminență, Shâh Țăhir a continuat să-i scrie profesorului său, Khafrï, și chiar i-a trimis femeia pentru critică și corectare Shâh Țăhir a scris o serie de lucrări filozofice și iterai y pe lângă faptul că a acționat ca o personalitate publică importantă Lucrările sale filozofice Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz include glosele sale despre metafizica lui Shifă" și Ishărăt lui Ibn Șină, glose despre Muhãkamãt (Procesele) lui Quțb al-Dîn Râzi și o serie de lucrări teologice și științifice care au o componentă filozofică A murit în / în Ahmadnagar unde a fost înmormântat, transformând într-un mod notabil istoria islamului în Daccan și având un rol major în răspândirea filozofiei în India Arborele plantat de Shâh Țâhir a fost hrănit în continuare de o altă figură de la Școala din Shiraz al cărei rol în propagarea filozofiei și științelor islamice în India este, de asemenea, de cea mai mare importanță El este Mïr Fath Allâh Shïrâzï, care a fost elev al lui Jamâl al-Dïn Mahmüd Shïrâzï și care a migrat din Shiraz în India S-a născut la Shiraz, unde și-a primit educația sub tutela unor profesori precum Jamâl al- Dîn Mahmüd, el însuși elev al lui Ghiyath al-Dîn și Dawănî și, de asemenea, direct sub Ghiyath al-Dîn Mansùr Curând a devenit un cunoscut filosof și om de știință, precum și profesor al științelor transmise Regele Bijapurului, 'Alî 'Adii Shăh, a adunat mulţi oameni de învăţătură la această curte şi l-a invitat pe Mir Fath Allăh Shîrăzî să li se alăture Acesta din urmă a acceptat, părăsind Shiraz definitiv în India, unde a devenit o figură atât de importantă atât din punct de vedere politic, cât și din punct de vedere intelectual, încât istoricul indian Saiyid Athar Abbas Rizvi scrie: „Sosirea lui Shăh Fath Allăh Shîrăzî [un alt nume sub care era cunoscut în India] a fost punctul de cotitură în istoria șiismului din nordul Indiei ” Rizvi ar fi putut adăuga „și pentru viața intelectuală a întregului islam, atât sunniți, cât și șiiți din India” Akbar îl dorea pe Shăh Fath Allăh Shîrăzî la curtea sa, iar după moartea lui 'Adii Shăh acest lucru a devenit posibil În / , marele savant persan a fost primit regal la curtea Mogul și a devenit una dintre cele mai importante figuri intelectuale, religioase și politice ale regatului El a jucat un rol esențial în reformele fiscale, în agricultură, în inventarea multor instrumente mecanice, în elaborarea unui nou calendar și, cel mai important, în reforma educației Mîr sau Shăh Fath Allăh Shîrăzî a fost un mare om de știință și inginer El a fost cel mai important astronom și matematician al zilelor sale în India și, în plus, a inventat multe instrumente și gadgeturi mecanice, inclusiv o miliție mecanică, noi mijloace și metode de irigare, anumite forme de tehnologie militară și așa mai departe Acolo Sunt de fapt atât de invențiile asociate cu el, încât este greu de înțeles cum un om care a fost și un mare filosof și o figură politică și administrativă de cel mai înalt rang ar fi putut avea timp să le inventeze pe toate Mîr Fath Allăh Shîrăzî a fost și el un medic desăvârșit Într-o zi, când istoria ulterioară a științei islamice este scrisă în întregime, el este obligat să ocupe o poziție importantă Partea : Filosofia islamică în istorie în ea Mai mult, el este încă un exemplu de filosof al Școlii din Shiraz care, ca și Ghiyâth al-Dïn Mansür și Shams al-Dïn Khafrï, a fost și un om de știință desăvârșit Printre contribuțiile cele mai durabile ale lui Mïr Fath Allah Shïrâzï au fost reformele educaționale pe care le-a dus la ordinele împăratului Akbar Shïrâzï a introdus lucrări de teologie filosofică ale unor figuri precum Jurjânï și Dawânï, precum și lucrări de filozofie pură ale lui Ghiyâth al-Dïn Manșiir Dashtakï și alții în programa madraselor islamice tradiționale, atât sunite, cât și șiite De acum înainte, predarea filozofiei islamice va continua în multe centre de învățare până în vremurile noastre, spre deosebire de lumea arabă, unde științele intelectuale și în special filosofia au încetat să fie predate în madrasa ne-șiite, aliat după a opta secolul al XIV-lea Mïr Fath Allâh Shïrâzï a scris o serie de lucrări, dintre care unele s-au pierdut Acestea includ un о mmentar coranic (acum pierdut), o traducere persană a lui Ibn Sïnâ al-Qânün fPl-țibb (Canonul medicinei) (atribuit lui, dar posibil de un alt autor cu un nume similar) și o serie de glose și comentarii asupra textelor dificile de filozofie și teologie filozofică de lusï, Taftãzãni și Dawânï Cel mai important impact filosofic al său a fost, totuși, prin reformele sale educaționale și prin pregătirea unui număr de studenți, mulți dintre ei câștigând o mare eminență pe cont propriu În Persia, faimosul filozof Muhammad Mahmüd Dihdâ a studiat cu hii și l-a precedat pe maestrul său la Bijapur, unde, după mij iția lui Mïr Fath Allâh, a continuat să studieze filozofia cu vechiul său maestru Mii Fath Allâh a avut, de asemenea, mulți alți discipoli în India, despre care ei Ames nu poate fi povestit aici Există, totuși, o excepție care trebuie menționată și aceasta este Mawlãna 'Abd al-Salâm din Lahore, care a studiat filozofia sub el în Punjab El a fost, la rândul său, stăpânul lui Mullã Abd al-Salâm c«f Dewa, la est de Lucknow, care a fost făcut mufti al armatei imperiale de către Shãhjahãn, dar care a fost și filosof Elevul său Daniyãl Chawrasï, tot din Lucknow, a devenit, la rândul său, profesorul lui Mullã Quțb al-Dïn, unul dintre cei mai renumiți schoiars musulmani ai secolului al XI-lea/XVII din India La moartea violentă a lui Mullã Qutb al-Dïn, împăratul Aurangzeb a lăsat moștenire descendenților săi un conac din Lucknow care aparținuse olandezilor Acest cartier a devenit cunoscut drept Farangi Mahall și cel mai important centru al filozofiei islamice din India până la împărțirea din Al treilea fiu al lui Mullã Qutb al-Dïn, Mullã Nizâm al-Dïn, care a studiat cu mai mulți maeștri ai școlii din Mïr Fath Allâh Shïrâzï a devenit profesorul principal la Farangi Mahall, iar numeroși studenți au venit din toată India în Filosofie în Azarbaijan și Școala din Shiraz studiază cu el El a conceput programa dars-i nizămî sau Nizâmî, care includea o puternică componentă filosofică alături de științele religioase Acești studenți au dus programa în cele patru colțuri ale Indiei și a devenit pilonul principal al învățăturilor madrasa pentru următoarele trei secole Membrii familiei au continuat să predea la Farangi Mahall, care a rămas principalul centru de studiu al filozofiei islamice în India până când și-a închis porțile în anii De asemenea, este interesant de remarcat că celălalt centru major din India pentru studiul filosofiei islamice, cel din Khayrabad, se baza, de asemenea, pe învățăturile școlii Farangi Mahall, deoarece fondatorul acesteia, Mullã 'Abd al-Wãhid Khayrãbãdí, a studiat la Farangi Mahall Prin urmare, se vede imensa influență a lui Mîr Fath Allâh Shïrâzï asupra întregii istorii ulterioare a filozofiei islamice din India, dintre care el însuși a fost una dintre cele mai remarcabile figuri Și prin Mïr Fath Allâh Shïrâzï se poate vedea semnificația Școlii de Shirazul însuși, al cărui produs a fost un produs, asupra vieții intelectuale a Indiei musulmane din secolul al VIII-lea/XIV încoace Desigur, au existat mulți alți savanți și filozofi eminenți din Shiraz care au migrat în India, cum ar fi Mirzã Jân Shïrâzï, dar nu au câștigat niciodată influența și nici nu au jucat un rol la fel de permanent în viața intelectuală și filosofică a Indiei musulmane ca Mïr Fath Allâh Shïrâzï, care a rămas o figură publică importantă până la sfârșitul vieții sale Mîr Fath Allãh l-a însoțit pe Akbar în Kashmir, unde Mîr Fath Allãh a căzut grav și a murit la scurt timp după aceea în / și a fost îngropat pe vârful frumoșilor munți Sulaymaniyyah din acel ținut Împăratul a fost atât de îndurerat încât a spus după moartea sa: „Dacă ar fi căzut în mâinile francilor și dacă ar fi cerut toate comorile mele în schimbul lui, aș fi intrat cu bucurie într-un trafic atât de profitabil și aș fi cumpărat acel prețios bijuterie ieftină ” În ciuda efectului său permanent asupra întregii dezvoltări a științelor intelectuale islamice și în special a filozofiei în India musulmană, cel mai important efect al Școlii de la Shiraz a fost acela de a face posibilă geneza renașterii safavide în domeniul filosofiei asociate cu Mîr Dãmãd și ceea ce a ajuns să fie bine cunoscută sub numele de Școala din Isfahan, a cărei figură cea mai ilustrată, Mullă Șadră, era tot din Shiraz În lucrările sale și ale adepților săi, multe dintre cele mai profunde dimensiuni ale filosofiei, funcționând într-un tărâm ale cărui orizonturi intelectuale sunt dominate de profeție, și-au primit cele mai perfecte și complete formulări și multe probleme filozofice islamice înflorirea lor cea mai completă și cea mai deplină CAPITOLUL Școala din Isfahan revizuită Preludiu Au trecut câteva decenii de când Henry Corbin și cu mine am început să folosim termenul de Școală din Isfahan, la care m-am referit deja în această lucrare Dar fiind o carte dedicată relațiilor dintre filozofie și realitatea profeției, mai ales în forma ei islamică, este necesar să se revizuiască această școală atât prin semnificația proprie, cât și datorită rolului său în formarea lui Mullã Șadră, care este un figură cheie în deplina înflorire a filozofiei prophétie în islam Într-un fel, Școala din Isfahan urmează după Școala din Shiraz, iar Mullã Șadră este el însuși cea mai directă legătură între cei doi Dar Școala din Isfahan a avut, de asemenea, precedente în afara lui Shiraz și au existat o serie de filozofi care nu au fost asociați direct cu Școala din Shiraz, care au avut un rol important în pregătirea fundației intelectuale pentru Școala din Isfahan și care au căutat în special acea unitate între diferite școli de filozofie, teologie și gnoză islamică pentru care Mullã Șadră, figura supremă a Școlii din Isfahan, este atât de bine cunoscută Aici, ne vom limita la trei figuri semnificative și fascinante: Ibn Turkah Ișfahăni, Qãdi Maybudï (pronunțat și Mibudì) și Ibn Abi Jumhür AhsãT, toți contemporani ai luminilor de mai târziu ai Școlii din Shiraz ȘăJîn al-Dïn Turkah Ișfahăni (d / sau / ) a fost membru al unei renumite familii de schoiars din Isfahan dar de origine turcă Și-a început studiile cu fratele său mai mare, apoi a călătorit în Hejaz, Siria și Egipt, unde a continuat să studieze S-a întors în Persia, dar a fost exilat pentru o vreme de Tamerlane în Samarqand și s-a putut întoarce în Isfahan abia după moartea acestuia din urmă A îndeplinit funcții publice importante și a suferit persecuții politice, dar viața sa a fost dedicată în principal sufismului și filosofiei, deși a fost, de asemenea, o autoritate în dreptul islamic și teologie Ibn Turkah a fost și membru al școlii Hurüfï, care considera cea mai înaltă cunoaștere să fie cuprinse în simbolismul literelor alfabetului Arabie, alfabetul limbii sacre a revelației islamice Partea : Filosofia islamică în istorie Creată de o figură misterioasă numită al-Mughìrah în perioada islamică timpurie, școala Hurùfì se baza pe știința islamică a semnificației ezoterice a literelor corespunzătoare științei simbolismului literelor găsite în Cabala evreiască; h Această știință, în forma sa islamică, are o influență profundă asupra anumitor forme de sufism, ismâ'ïlism timpuriu, și ithnâ 'asharï și se spune că a fost predată pentru prima dată de 'Ali ibn Abî Țălib Este remarcabil de observat cum Ibn Turkah a combinat teologia, filosofia și sufismul cu opiniile sale Hurüfî Scrierile lui Ibn Turkah includ mai multe despre semnificația ezoterică a științei literelor cunoscută în Arabie ca al-jafr; comentarii la lucrări ale unor figuri sufi celebre precum Ibn 'Arabi, Ibn al-Fãrid, Fakhr al-Din 'Irãqí şi Mahmùd Shabistari; lucrări de teologie și filozofie islamică; și comentarii coranice Comentariul său despre versetul despicării lunii dezvăluie cunoașterea lui cu aproape toate diferitele; şcoli de gândire islamică În această lume, h ng metafizică, cosmologie, antropologie tradițională, ai ægesis coranică În acest tărâm, ca și în multe altele, se pare că Mullâ Șadră a adus la apogeu înflorirea filozofiei profetice în forma sa Islamû Profeția și Iluminarea In a spir tuai univ r; în care profeția este o realitate, există o trecere deschisă între Cer și pământ, iar intelectul individual are posibilitatea deschisă de a fi iluminat de agenția îngerească care a adus relația către Profet Deși termenul wahy sau „révélation” în sensul său tehnic islamic este rezervat profeților (anbiya^) în sensul coranic, posibilitatea iluminării de sus este deschisă tuturor celor care îndeplinesc condițiile necesare prevăzute de religia revelată însăși Coranul însuși vorbește oí fath, care înseamnă „victorie”, precum și „iluminare” și „deschidere către lumea spirituală”, iar Biblia cunoașterii ezoterice islamice a lui Ibn Arabi este intitulată al-Futühât al-makkiyyah („Iluminări Mekkane, „ „Deschideri” sau „Revelații”, dacă acest termen nu este confundat cu wahy) Profeția se află în vârful gnozei și al cunoașterii ordinii sacre și oferă în același timp mijloacele pentru cunoașterea iluminatoare Bineînțeles, înainte de Mullâ Șadră, atât Suhrawardï, cât și Ibn 'Arabi, ca să nu mai vorbim de numeroșii lor tollowers, au vorbit despre rolul central al iluminării și al dezvăluirii fiecăruia în limba și felul său de exprimare Mullâ Șadră a fost profund influențat de ambii meseriași Glosele sale despre Hikmat al-ishrâq din Suhrawardï sunt printre marile capodopere ale școlii ishrâqï și discuțiile sale despre știința sufletului din Asfâr-ul său bazat în mare parte pe revelația lui Ibn 'Arabi, hi n ca un comentator remarcabil al maestrului murcian Mullâ Șadră nu a fost, prin urmare, în niciun caz primul filozof islamic care a subliniat iluminarea ca sursă a cunoașterii și relația ei cu profeția Dar, din nou, el a integrat în al-hikmat-ul său învățăturile lui Suhrawardï și Ibn 'Arabi, împreună cu cele ale imamilor șiiți Mullã Șadră aud the Pull Flowering of Prophétie Philosophy al-muta'ăliyah în așa fel încât legătura organică dintre revelația obiectivă sub formă de profeție și iluminarea interioară ca „profeție parțială” a devenit centrală într-o epistemologie ierarhică care îi caracterizează sinteză totală între prophétie și philosophie adevăr sau religie și filozofie Angelologie În cele din urmă, nu există profeție fără angelologie În lumea greacă antică în care filosofau Pitagora și Parmenide, aceste realități angelice au fost identificate ca zei ai panteonului grecesc, iar în hinduism sunt identificați cu diverse zeități hinduse În lumea harnicului Abra, totuși, aceste substanțe inteligibile și luminoase sunt identificate ca îngeri, iar filozofiile tradiționale ale tuturor celor trei religii monoteiste s-au ocupat de ele la un anumit nivel, așa cum vedem, de exemplu, în aproape toate scrierile din Occident influențate de corpus dionisiac Din nou, în filosofia islamică, Ibn Sînâ a fost primul care a căutat să creeze o corelație sistematică între inteligența filozofilor și tărâmul angelic, așa cum este menționat în sursele religioase Suhrawardï a extins foarte mult studiul filozofic al îngerilor, făcând corelații între ordinele verticale și orizontale ale luminii din universul ishrâqï și nu numai ordinele islamice, ci și mazdeene ale îngerilor Suhrawardï pregătise deja calea pentru Mullã Șadră, dar din nou această dimensiune importantă a filozofiei prophétie își găsește expresia deplină în marea sinteză a acesteia din urmă Eshatologia și Psihologia Sacră Lăsate în voia lor, mintea și imaginația umană obișnuită nu au mijloace de a dobândi cunoaștere a realităților eshatologice, iar cunoașterea umană obișnuită a psihicului rămâne asimilată celor mai exterioare aspecte ale sufletului Scena filozofică actuală exemplifica pe deplin adevărul acestei afirmații De la apariția raționalismului, filozofii occidentali practic nu s-au arătat interesați de escatologie, iar puținii care au făcut-o, precum vizionarul suedez Emmanuel Swedenborg, au fost total marginalizați filozofic vorbind În ceea ce privește psihologia, disciplina modernă care folosește acest nume, nu știe ce să facă cu psihologia transpersonală, ca să nu mai vorbim de psihologii tradiționale ale tradițiilor orientale bazate pe inteligență și metode spirituale care permit să pătrundă în profunzimile psihicului, să să-l transforme și în cele din urmă să-l transcende Partea : Filosofia islamică în istorie În lumea profeției, filosoful trebuie să se ocupe de realitatea esc'atologiei, așa cum o afirmă revelația >n, precum și de realitatea nu numai a straturilor exterioare ale psihicului, ci și a întregului suflet nemuritor în însuşi şi în nunta ei t ii) Manzümah [un poem filozofic]) a devenit foarte popular ca text în Scnool of Teheran și continuă să fie așa în toate centrele din Persia unde se predă filozofia tradițională În total, figura lui Sabziwărî și lucrările sale nu pot fi disociate de dezvoltarea Școlii din Teheran A doua figură fundamentală care trebuie menționată este Ãqã Savyid Radi Lărîjănî, o figură enigmatică despre a cărei viață se știe puține Se pare că, după viața sa timpurie în Larijan, lângă Marea Caspică, a călătorit la Isfahan, unde a devenit în scurt timp unul dintre cele mai fosete elevi ai Mullã Ali Nûrî și Mullã Ismă'îl Ișfahănî și un maestru recunoscut în școala Mullã Șadră Dar, în esență, pentru cunoștințele sale despre gnoză, ezoterism și chiar despre științele oculte, el a fost cunoscut în măsura în care i s-a dat titlul de mâlik-i bățin (Maestru al tărâmului ezoteric) sau șăhib-i hãl-i mălik- i bățin (Posesor al stării spin tuale a tărâmului ezoteric) Cei care l-au cunoscut au crezut „•că adevărurile gnozei au devenit pe deplin realizate în el Marele maestru al gnozei al Școlii din Teheran, Ãqã Mahammad Ridă Qumshafi, la care ne vom adresa în scurt timp, scrie că, când se afla în Isfahan, începuse să studieze Fușitș al-hikam al lui Ibn 'Arabi cu Mullã Muhammad Ja'far Langarüdî, un mare filosof Șadrean al Isfahanului De la Școala din Isfahan la Școala din Teheran dar nu era pe deplin mulțumit; așa că a mers să studieze textul cu Lãrijãní, care a devenit îngrijorat că Ãqã Mahammad Ridâ a schimbat profesorii, dar a adăugat: „Învățătura Fușilșului este opera unui qalandarï [un stat sufi indisciplinat și extatic] în timp ce Hãjjí Mullã Muhammad Ja „fara este un hakïm și nu un qalandar ” În orice caz, în timp ce era o autoritate formidabilă în hikmat, Lãrijãní era mai presus de toate un gnostic, un ezoterist și un înțelept realizat Aceste calificări au fost cele care i-au cauzat unele probleme cu autoritățile religioase anti-sufite și antifilosofice din Isfahan și, dacă nu ar fi fost unul dintre discipolii săi medic care a mărturisit că Lãrijãní era „nebun”, ar fi putut avea aceeași soartă ca Suhrawardï și 'Ayn al-Qudât Hamadânï În orice caz, la sfârșitul vieții, la invitația unui notabil Qajar, Mïrzâ Ismâ'ïl Gurgãní, Lãrijãní a venit la Teheran, unde s-a stabilit la casa gazdei sale A murit în / - la Teheran după doar câțiva ani de ședere în capitală Cel mai probabil un elev al cunoscutului gnostic Mullã Muhammad Ja'far ÃbãdaT, Lãrijãní a devenit cel mai important maestru al școlii lui Ibn 'Arabi în faza timpurie a Școlii din Teheran, cea mai mare contribuție la această școală fiind formarea sa de Ãqã Muhammad Ridâ Qumsha'ï și prin intermediul lui numeroși maeștri de mai târziu ai gnozei, cum ar fi Ãqã Mïrzâ Hâshim Rashtï și Mïrzâ Muhammad 'Alï Shãhãbãdi, care a fost profesorul în 'irfân al ayatollahului Khomeini Cei patru Hakîm și înființarea deplină a școlii din Teheran Mai târziu, cercetătorii persani au vorbit despre cei patru hakïms (hukamâ-yi arba'ah) care au constituit la baza Școlii din Teheran: Ãqã 'Alï Hakïm Mudarris Țihrănî (cunoscut și ca Zunüzï); Ãqã Muhammad Ridâ Qumsha'ï; Mïrzâ AbuS-Hasan Jilwah și Mïrzâ Husayn Sabziwârï Acești patru maeștri sunt cei care au înființat ferm Școala din Teheran pe baza eforturilor anterioare ale lui Mullã 'Abd Allâh Zunüzï și Lãrijãní și care, într-un fel, au finalizat transferul învățăturilor Școlii din Isfahan la Teheran Ãqã 'Alï Hakïm Mudarris Având în vedere titlul Hakïm-i nuF assis (Hakim fondator), Ãqã 'Alï este figura fondatoare centrală a Școlii din Teheran Fiul lui Mullã 'Abd Allâh Zunüzï, s-a născut în / la Isfahan și și-a însoțit tatăl la Teheran când avea doar trei ani A primit Partea : Filosofia islamică în istorie educația sa timpurie în literatură, logică și fiqh la Teheran și apoi a studiat; adì texte filozofice și teologice precum Shawãriq din Lăhîjî, Sharh al-ishãrãt de Țusî și al-MabcUP wcAl-ma'ăd (Originea și întoarcerea) de Mullâ Șaară cu propriul său tată La moartea tatălui său, el a pornit în Irak pentru a studia științele transmise la Najaf și apoi a plecat la Isfahan pentru a-și finaliza studiile în filozofie În acest centru vibrant al filozofiei islamice; · ohy a studiat Shifã^ al lui Ibn Slnã și Asfãr și Mafãtih al-ghayb din Mullâ Șadră cu fiul lui Mullâ 'Ali Nürï, Mïrzâ Hasan Nürï De asemenea, a studiat cu alte figuri importante ale orașului, cum ar fi Sayyid Radi și Mullâ Muhammad Ja'far Langarüdï Apoi a petrecut ceva timp în Qazwin studiind Mullâ Șadră cu Mullâ Ãqã-yi Qazwïnï, pe care l-a considerat cel mai bun profesor al principiilor filozofiei Șadreane După această scurtă perioadă, a revenit la ¡fallan, iar pe la / - și-a terminat formai studiile în științele intelectului lai În cele din urmă Â ii Ali s-a stabilit la Teheran, unde a continuat să studieze ştiinţa transmisă în special Persia o figură colosală a metafizicii și filozofiei islamice și o figură de mare statură spirituală precum Ãqã 'Ali udarris plecaseră în Franța în secolul al XIX-lea În orice caz, chiar dacă călătoria nu a avut loc, Ãqã 'Ali a reușit să întemeieze Școala din Teheran pe o fundație Șadreană fermă, fiind în același timp gata să facă față provocărilor filozofiilor și școlilor de gândire occidentale care au fost în curând pentru a pătrunde în capitala Persiei Qajar Ãqã Muhammad Rida Qumsha^t Deși un maestru cert al școlii din Mullã Șadră, Ãqã Muhammad Ridâ a fost mai presus de toate un maestru de gnoză sau școală din I¿n 'Arabi și, de fapt, cel mai mare reprezentant al acestei școli din Peisia în ultimele câteva secole Ayatollahul Khomeini s-a referit la el drept „stăpânul stăpânilor noștri” Această figură remarcabilă, care a fost numită „al doilea Ibn ‘Arabi” și care a folosit pseudonimul Șahbă, s-a născut De la Școala din Isfahan la Școala din Teheran în Qumshah lângă Isfahan în / și și-a desfășurat primele studii în orașul natal, înainte de a veni la Isfahan pentru a studia hikmat cu Mullã Muhammad Ja'far Lâhïjï și Mïrzâ Hasan Nûrï, deja menționatul fiu al lui Mullã 'Ali Nürï Cel mai important profesor al său a fost, totuși, Sayyid Radi Lârïjânï, și în mâinile lui Ãqã Muhammad Ridâ a ajuns la stadiul de realizare în cunoașterea gnostică Este important de remarcat în acest context că Ãqã Muhammad Ridâ a avut un profesor spiritual și a confirmat necesitatea de a avea un maestru spiritual pentru a realiza adevărurile gnozei În acest context se spune că el a citat versetul, Nu traversați această etapă fără tovărășia lui Khidr Căci există întuneric, temeți-vă că nu vă pierdeți În orice caz, ceea ce se știe despre viața lui Ãqã Muhammad Ridâ reveá că el a predat atât 'irfân, cât și hikmat în Isfahan și apoi, după ce a dat toate bunurile sale lumești săracilor, a pornit să se stabilească la Teheran în jurul anilor / Cauza migrației sale de la Isfahan la Teheran nu este sigură, dar cercetătorii de mai târziu au menționat nemulțumirea lui față de unele autorități din Isfahan și, de asemenea, migrația unui număr de savanți majori, cum ar fi Mullã 'Abd Allâh Zunüzï și Mïrzâ AbïPl-Hasan Jilwah la Teheran Ãqã Muhammad Ridâ trebuia să predea sute de studenți în Teheran până când a murit în acel oraș în / și a fost îngropat, conform celor mai multe autorități, în Ibn Babüyah, lângă Rayy Descriind amploarea cunoștințelor sale, Ãshtiyãní scrie: „áqã Muhammad Ridâ a fost unul dintre acei oameni care puteau preda Shifâ\ și alte texte mashshâ^ï cu ușurință și dominație perfectă și a fost un maestru sagaș în predarea cărților lui Shaykh al -ishrâq și Șadr al-muta'allihïn În ceea ce privește gnoza și învățătura Fușililor, Tamhïd al-qawâ'id, Mișbâh al-uns ("Lampa familiarității spirituale") și Futûhât-i-makkiyyah ("Iluminațiile Meccane") „) el era fără egal ” Nu se poate descrie mai clar și mai just activitățile intelectuale ale acestui suprem maestru al gnozei din vremea lui Ãqã Muhammad Ridâ a trăit pur și simplu ca un darvish și își întâlnea adesea studenții în ruinele din afara Teheranului Există o relatare a marelui Ișfahăni hakïm Jahângïr Khân Qashqâ'ï, care a plecat la Teheran pentru a-l întâlni pe Ãqã Muhammad Ridâ, care aruncă multă lumină asupra feței și prezenței maestrului Jahângïr Khân a oferit următorul cont: Am avut impulsul de a studia cu Hadrat-i Qumsha'ï la Teheran și, prin urmare, chiar în noaptea sosirii m-am dus la el Partea : Filosofia islamică în istorie prezenţă El nu avea nicio caracteristică de savant religios și era ca vânzătorii de muselină din Sidah [un oraș de lângă Isfahan] Eram într-o stare de spi? atractie ituala (jadhbah) Când i-am făcut cererea [să-l văd], a spus că ar trebui să vin a doua zi la ruine (kharãbãt) Ruinele erau un loc în afara șanțului [în jurul Teheranului] și un darvish avea acolo o cafenea unde se întâlneau oameni cu gusturi spirituale A doua zi, m-am dus la acel loc și l-am găsit stând într-un loc de singurătate spirituală (khalwatgãh) pe un covoraș Am deschis Asfãr-ul, l-a citit din memorie și l-a verificat atât de mult, încât am ajuns într-o stare de nebunie Mi-a descoperit spi? starea reală și a spus: „Puterea sparge borcanul ” Poate că acest mod de a trăi a făcut ca multe dintre operele lui Ãqã Muhammad Ridâ să se piardă, inclusiv majoritatea poeziei sale Puținele poezii care au supraviețuit fiind în formă ghazal în stilul Trâq dezvăluie marea sa putere poetică și imensitatea pierderii majorității poemelor sale pentru poezia sufită persană din perioada Qajar Lucrările în proză ale lui Ãqã Muhammad Ridâ care sunt cunoscute includ un tratat despre walãyat/wilãyat, Risălah fî wahdat al-wujüd bai al-mawjüd („Tratat despre unitatea existenței sau mai degrabă a existenței), al-Khilâfat al-kubrâ ( The Greatest Vicegerency), tratat despre diferența dintre Esența și Calitățile lui Dumnezeu, tratat despre „ilm sau cunoaștere, un tratat despre Asfãr și o serie de glose și adnotări despre Asfãr și Shawâhid, precum și gnostice majore texte precum Fü$üs, Miftâh al-ghayb (Cheia lumii invizibile) din Qunyawï și Tamhïd al-qawâ'id al lui Ibn Turkah fșfahănl Cu greu se poate supraestima semnificația lui Ãqã Muhammad Ridâ atât în hikmat, cât și în 'irfân pentru Școala din Teheran și influența sa asupra generațiilor care urmează până în zilele noastre Un înțelept și un sfânt care a trăit simplu și întotdeauna cu smerenie, a lăsat o expresie spirituală profundă asupra celor care l-au întâlnit în timp ce le-a împărtășit cele mai profunde învățături despre 'irfân și hikmat celor capabili și demni să primească perlele înțelepciunii pe care le-a răspândit El a înființat școala lui 'irfân din Teheran pe o bază solidă și de acolo elevii săi urmau să-și răspândească învățăturile în multe alte orașe, cum ar fi Qom însuși Dacă trecem doar peste lista lungă a studenților săi , care include nume precum Ãqã Mírzã Hãshim Ashkiwarï, Mïrzâ Shihãb al-Dïn Nayrïzï, Mirzã Hasan Mirmãnshãhí și Mfftâ Mahdï Âsfcfiyânï, se va putea influența în mod remarcabil asupra lui Riqâmâm viața intelectuală de mai târziu a Persiei În orice caz, h* este a doua figură majoră a Școlii din Teheran după Ãqã Ali Mudarris, iar cele două se completează în multe feluri De la Școala din Isfahan la Școala din Teheran Mïrzâ AbiTl-Hasan Jilwah Al treilea dintre cei patru fondatori majori ai Școlii din Teheran, Mïrzâ Abûfi-Hasan Jilwah, sa născut în / la Ahmadabad în Gujarat Tatăl său migrase din Persia la Hydarabad în Sindh și se căsătorise cu fiica primului ministru și chiar a fost ales ambasador Dar s-a certat cu cei de la curte și s-a dus la Ahmadabad și apoi la Bombay, revenind în cele din urmă la Isfahan când Jilwah avea șapte ani În acest oraș, după moartea tatălui său și perioada de tinerețe petrecută sub constrângere financiară, Jilwah s-a îndreptat către domeniul studiilor religioase și mai ales al filosofiei A studiat atât filosofia Șadreană, cât și filosofia Avicennan, precum și unele medicină cu maeștri celebri precum Mïrzâ Hasan Nürï, Mullã 'Abd al-Jawâd Tünï (care era cunoscut în special ca maestru al medicinei tradiționale), Mïrzâ Hasan Chïnï și Mullã Muhammad Ja 'far Langarüdï și în curând a devenit el însuși un cunoscut filosof În / , nemulțumit de situația sa din Isfahan, a pornit spre Teheran și s-a stabilit acolo pentru a preda filozofie și a scrie până la sfârșitul vieții în / A fost înmormântat în Ibn Babûyah lângă Rayy Jilwah a predat mai ales în madraza Dâr al-Shifâ și a devenit atât de faimos și respectat încât Nășir al-Dïn Shâh îl vizita din când în când la școala lui La fel ca Ãqã 'Alï și Aqâ Muhammad Ridâ, Jilwah a predat lucrările lui Mullã Șadră, dar principalul său interes a fost Ibn Sînâ și școala mashshâ^ï După cum sa menționat deja în capitolul , în Școala din Isfahan se pot detecta două tendințe filozofice principale: hikmat al-muta'âliyah asociat cu Mullã Șadră și continuarea filozofiei Avicennan în interpretările sale ulterioare, așa cum se vede în Mullã Rajab 'Alï Tabrïzï și într-o manieră oarecum diferită în Mullã Shamsã Gïlânï Jilwah reprezintă mai mult această a doua tendință decât prima și, în esență, a fost un mashshâ^ï hakïm, chiar dacă a predat și Mullã Șadră și a comentat lucrările sale Jilwah a fost chiar critic la adresa lui Mullã Șadră, acuzându-l că a preluat diverse idei de la filozofi anteriori fără a-și recunoaște sursele Deși era un poet talentat al cărui dïwân a fost de fapt publicat, Jilwah a fost mai mult un filosof cu tendințe raționale puternice decât un gânditor iluminaționist sau intuitiv și poseda o minte foarte riguroasă și rațională, deși avea și o latură mistică Una dintre principalele sale contribuții a fost de fapt corectarea și editarea cu mare exactitate a tuturor textelor pe care le preda, acordând atenție fiecărui cuvânt și frază Textele corectate includ Tamhïd al-qawâ'id al lui Ibn Turkah, Shifâ al lui Ibn Sînâ și Mișbăh al-uns al lui Shams al-Dïn Fanârî Lucrările lui Jilwah includ glosele sale despre Mashâ'ir (Cartea Penetrațiilor Metafizice), Sharh al-hidâyah, al-Mabda:' waU- Partea : Filosofia islamică în istorie ma'âd și Asfâr din Mullã Șadră, adnotări despre introducerea lui Qayșari la comentariul său despre Fușil și o serie de tratate independente, inclusiv cele despre relația dintre creat și etern, mișcare trans-substanțială, universais și existență De asemenea, a scris o serie de glose despre Shifâ împreună cu corectarea textului, care a fost una dintre principalele lucrări pe care le-a predat Jilwah a fost, de asemenea, atât de interesat de poezia sufită, încât a corectat textul Mathnawï din Jalâl al-Dïn Rümï Din păcate, majoritatea lucrărilor sale, precum cele ale lui Ãqã Muhammad Ridâ, rămân needitate De asemenea, la fel ca iluștrii săi contemporani, Jilwah a pregătit numeroși studenți printre care se poate menționa în special pe Ãqã Sayyid Husayn Bâdküba'ï, care a înființat un cerc pentru studiul filosofiei islamice la Najaf în Irak; Mïr Sayyid Shihâb al-Dïn Nayrïzï, autoritatea bine-cunoscută despre „irfân și filozofie; Mïrzâ Țâhir Tunikâbunï, unul dintre cei mai importanți maeștri de filozofie din Școala din Teheran; și Ãkhünd Mullã Muhammad Hïdajï Zanjânî, cunoscut în special pentru celebrul său comentariu despre Sharh al-man^ümah din Sabziwărî Mirza Hasan Sabziwar Știm mult mai puține despre ultimul dintre cei patru fondatori ai Școlii din Teheran, Mïrzâ Hasan Sabziwărî, cu excepția faptului că a fost elev al lui Hãjjí Mullã Hădî Sabziwărî și a migrat mai târziu de la Sabziwar la Teheran, unde „a fost ceva în „Abd Allãh” Khãn madrasa în ba-zaar Deși a predat filozofie, principala sa preocupare a fost matematica, pentru care a devenit faimos pe bună dreptate De asemenea, a avut un număr de studenți celebri, printre care Hidajï și Mîrză Ibrâhîm Riyãdi Zanjã iî Ceea ce este semnificativ la el nu este doar faima sa în rândul contemporanilor săi, ci faptul că în secolul al XIII-lea/nm al Xl-lea, în Școala din Fehran, studiul matematicii nu se despărțise încă complet de cel al filosofiei și că legătura tradițională dintre filozofie și matematica pe care o observăm în lusi, Qutb al-Dîn Shïrâzï, Dashtakis, Shams al-Dïn Khafrï și Fațh Allâh Shïrâzï era încă în viață, deși în curând urma să devină foarte slăbită Prezența lui Mïrzâ Hasan a asigurat că ceva din această legătură importantă va supraviețui în această perioadă ulterioară Proprii mei profesori, Sayyid Muhammad Kâzim 'Așșâr și Sayyid Aburi-Hasan Râfï'ï Qazwînï și un reprezentant important de mai târziu al Școlii din Teheran Abüri-Hasan Sha'râm, avea cunoștințe vaste despre matematica islamică tradițională! științe, m pe lângă marea lor măiestrie a filozofiei De la Școala din Isfahan la Școala din Teheran După cei patru Hakim fondatori Printre cei mai importanți studenți ai acelor patru maeștri, pe lângă cei deja menționați, s-au numărat Mírzã Hasan Klrmãnshãhí, care a fost specialist în învățăturile de filozofie, matematică și medicină mashshâ^ï, și Mírzã Hãshim Rashtï, care a fost un exponent notabil al " doctrinele irfân şi ishrâqï Elevii lor și generația care a urmat sunt prea numeroși pentru a numi aici Trebuie să ne limităm doar la câțiva dintre cei mai faimoși care au devenit mai târziu maeștri ai Școlii din Teheran în timpul perioadelor târzii Qajar și Pahlavi Se pot aminti, pe lângă cele deja citate, Mírzã Mahmüd și Mírzã Ahmad Ãshtiyãní, care locuiau la Teheran și care erau cunoscuți ca mari autorități în predarea eticii spirituale și a 'irfânului; Mírzã Muhammad 'Alï Shãhãbãdí, care s-a mutat la Teheran unde, pe lângă filozofie, a predat principalele texte ale lui 'irfân; Muhammad Taqï Âmulï, unul dintre cei mai importanți filozofi ai Școlii din Teheran în perioada Pahlavi; și trei figuri despre care trebuie să mai spunem câteva cuvinte: Mírzã Mahdï Ãshtiyãní, Sayyid Abü'l-Hasan Rafï'ï Qazwïnï și Sayyid Muhammad Kâzim Așșâr, toți care au trăit până în epoca Pahlavi, dar au fost formați în această perioadă Perioada Qajar în Școala din Teheran Mírzã Mahdï Ãshtiyãní, în același timp un filosof și faqïh remarcabil, sa născut în / la Teheran Primul său profesor a fost tatăl său, cu care a studiat fiqh și usül De asemenea, a studiat aceste subiecte cu Shaykh Masïh Țăliqânî și Shaykh Fadl Allâh Nürï și filozofia cu Ãqã Mïr Shïrâzï și Mírzã Hasan Kirmãnshãhí Ãshtiyãní era, de asemenea, foarte cunoștințe în matematică și medicină tradițională A studiat chiar medicina occidentală, care se răspândea atunci în Persia, cu medici qajar celebri precum Nâzim al-atíbbã și Ra ïs al-ațibbâ Apoi a plecat în Irak, unde a studiat rațional fiqh și u$ül cu faqïh-uri renumite precum Sayyid Muhammad Kâzim Yazdï După ce s-a stabilit ca autoritate în fiqh, precum și în hikmat și 'irfân, s-a întors în Persia, predând o perioadă în Qom, Isfahan și Mashhad și în cele din urmă s-a stabilit la Teheran Și-a petrecut restul vieții în capitală predând și scriind o serie de lucrări importante, devenind recunoscut drept principalul hakim și un „ârif notabil al zilei sale în Teheran În această perioadă, a călătorit și în India, Asia Centrală, Europa și Egipt, unde a explicat multor audiențe filosofia islamică A murit la Teheran în / Lucrările filozofice ale lui Ãshtiyãní includ comentariul său în Arabie și parafraza persană a Asfãr-ului Mullâ Șadră și un Partea : Filosofia islamică în istorie Comentariul irfânî asupra lui Mafâtîh al-ghayb, precum și comentarii asupra diferitelor părți din Sharh al-manzümah al lui Sabziwârï profun-ditate filosofică Mai mult, el a fost autorul unui număr de tratate mai scurte pe diverse subiecte filoi > i Această ultimă poziție a fost deosebit de importantă deoarece departamentul de pilos fie a Facultății de Litere era atunci cel mai important | >hi sofie din Persia și una în care t ?a in a filozofiei occidentale era predominantă Doctoranzii de la catedra, care au devenit profesori de filozofie în toată țara, au fost așadar instruiți în filozofie islamică de către 'Așșăr Acest mare maestru a murit la Teheran în / Sayyid Muhammad Kâzim 'Așșăr a fost o autoritate recunoscută atât în știința religioasă, cât și în cea filozofică Era în același timp un mare mujtahid, hakìm și 'ãrif, care avea o inteligență incredibilă și un simț al umorului uimitor care l-a făcut să râdă de nebunile tb? lume A refuzat să primească impozit religios sau să intre în aspectele politice și economice ale vieții multor mujtahizi El și-a dedicat viața în întregime predării și scrisului și și-a oferit timpul liber celor care îi căutau sfatul sau tânjeau să învețe de la el rar s-a referit la gândirea occidentală El pătrunsese în masca lumii moderne și știa pe deplin ce stă în picioare și, prin urmare, nu era păcălit de principiile moderniste Adesea își batea joc nu numai de Pe -sii modernizați, ci și de cei dintre 'ulamã^ care făceau referire la vreo idee modernă într-un mod scurt pentru a apărea la zi Ca filozof, a fost atât un maestru al textelor tradiționale, cât și un interpret creativ al acestora Învățase hikmat și 'irfânul cu asemenea lumini ca Ãqã Mírzã Hasan Rashtï, care era el însuși elev al lui Ãqã 'Ali Mudarris; Ãqã Muhammad Ridà Qumsha^í; Ãqã Mírzã Hasan Kirmãnshãhí, cel celebru filosof și medic al perioadei Qajar și Ãqã Mírzã Shihãb al-Dïn Nayrizï, care a fost, de asemenea, un discipol cel mai important al lui Ãqã Muhammad Ridã; şi Ãqã Ali Mudarris Studierea cu astfel de maeștri s-a reflectat pe deplin în De la Școala din Isfahan la Școala din Teheran Abordarea lui 'Așșâr asupra textelor de hikmat și 'irfân Cunoștea fiecare nuanță a textelor și ideilor implicate În timp ce preda la Școala Sipahsãlãr și la Universitatea din Teheran, el urma cu atenție textul atribuit, dar la orele particulare textul avea să servească drept punct de plecare în vastul empirean al cunoștințelor sacre în interiorul căruia „Așșâr ar putea călători cu o ușurință remarcabilă Pe lângă comentariile și adnotările sale la lucrările referitoare la fiqh și ușiil, 'Așșâr a lăsat în urmă un număr mic, dar foarte semnificativ de scrieri dedicate unora dintre cele mai diferite întrebări despre hikmat și 'irfăn Acestea includ tratatele despre wahdat al-wujüd și badâ} (schimbarea aparentă a Voinței Divine) și două lucrări care par să se ocupe de științele religioase, dar care, la fel ca lucrările naqlî ale lui Mullã Șadră, sunt, de asemenea, tratate de hikmat și 'irfân, acestea fiind 'llm al-hadîth (știința lui Hadith) și comentariu asupra capitolului de deschidere al Coranului, al-Fâtihah: Studiul acestor tratate a arătat că 'Așșâr este un filozof major care aruncă lumina propriei inteligențe date de Dumnezeu asupra lucrărilor ale maeștrilor anteriori și dând dovadă de multă creativitate intelectuală Lucrările sale sunt departe de a fi doar o elucidare a ceea ce sa întâmplat înainte Deși în primul rând un filozof șadrean, 'Așșâr a fost și ishrâqï într-un sens independent de Mullã Șadră De asemenea, i s-a oferit darul excepțional de a scoate în evidență atât dimensiunea intelectuală, cât și cea spirituală a termenilor, ideilor și formulărilor asociate științelor religioase și de a crea o sinteză între științele transmise (naqlî) și intelectuale ('aqlï) încoronate și deținute împreună prin cele mai pure doctrine ale ' irfân d Semnificația școlii din Teheran Școala din Teheran este importantă nu numai pentru a face posibilă continuarea tradiției filozofiei islamice de la sfârșitul perioadei Zand și începutul perioadei Qajar până la epoca Pahlavi De asemenea, este foarte semnificativ pentru că mai mult decât orice alt centru filozofic din Persia, Teheranul a devenit locul unde ideile occidentale au început să pătrundă în Persia și principalul câmp de luptă pentru lupta dintre tradiție și modernism în anii următori În Teheran, Discursul despre metoda lui Descartes a fost tradus pentru prima dată în persană și unde ideile filozofice occidentale au început să domine asupra claselor modernizate Din cauza slăbiciunii politice a Persiei Qajar și a dominației puterilor coloniale, mulți perși, ca și alți asiatici și africani din acea vreme, musulmani și non-musulmani deopotrivă, au dezvoltat un complex de inferioritate culturală față de Occident, care încă continuă în Partea : Filosofia islamică în istorie multe cercuri non-occidentale Această atitudine a făcut ca majoritatea claselor moderne educate să se îndepărteze de filosofia tradițională și să devină îndrăgostiți de filozofii occidentali moderni, în special de cei francezi Așadar, când Școala din Teheran a continuat în perioada Qajai, filosofia occidentală modernă a ajuns să fie studiată și ea, adesea separată de tradiția filozofică existentă, care încă se alimenta în țara profeției În consecință, această tradiție a ajuns să fie slăbit și mai mult sau mai puțin ignorată în rândul claselor moderne ale societății educate Curentul filozofiei occidentale cultivat la Teheran nu face, desigur, parte din Școala din Teheran, așa cum o definim noi Adesea, cele două au existat în mod paralel unul cu celălalt, dar mai devreme sau mai târziu trebuia să existe ii tera ti n Această interacțiune a avut loc într-un context mai larg decât înainte în a doua jumătate a secolului al XIV-lea/XX Cele mai importante două figuri ale acestei întâlniri ulterioare nu au fost instruite în Școala din Fehran, dar au devenit totuși asociate cu aceasta Primul a fost maestrul remarcabil al gândirii islamice, 'Allâmah Sayyid Muhammad Husayn ȚabățabăT, care provine din Tabriz, a studiat la Najaf și a reînviat filozofia islamică la Qom, unde a locuit De asemenea, a predat la Teheran până la moartea sa în / figura de gândire islamică din secolul trecut a aparținut și, de fapt, a fondat noua Școală a Qom de filozofie islamică, dar întâlnirile sale cu gânditorii marxişti, care au dus la lucrarea sa revoluționară Ușul-i falsafa-yi rPãlism (Principii de filozofie) a realismului) a avut loc la Teheran Această lucrare, care marchează prima întâlnire extinsă între filosofia islamică tradițională și o școală filosofică occidentală, în acest caz marxismul, este, așadar, legată de școala din Teheran, deși „Allâmah Țabățabă” nu aparținea la acea scoala, strict vorbind De asemenea, trebuie mentionat ca discursurile si dezbaterile dintre el si Corbin s-au desfasurat aproape in totalitate la Teheran si nu la Qom A doua figură majoră care a întâlnit gândirea occidentală din fundalul filosofiei islamice a fost Mïrzâ Mahdï Hâfirï Yazdï, care a fost instruit la Qom, dar și-a petrecut o mare parte din viață în Fehran, unde a murit în / Hâfirï a fost primul „ãlim din Persia care a mers în Europa și America și a petrecut* ani studiind filosofia occidentală, în primul rând școala analitică, până când și-a obținut doctoratul··, în filozofie occidentală și chiar a predat pentru o vreme în BritMÍ Canada, iar Statele Unite El a fost autorul unui număr de lucrări importar® precum Hiram-i hasti (Piramida ființei) și 'llm-i hudüff (Cunoașterea prin prezență), în care filosofarea se desfășoară în dialogul dintre filozofia islamică și cea occidentală și mai precis anglo- De la Școala din Isfahan la Școala din Teheran Filosofia analitică săsească His Knowledge by Presence, care este acum disponibil în limba engleză , demonstrează perspicacitatea sa filosofică și este prima lucrare de acest gen în limba engleză a unui filozof islamic tradițional Tehnic vorbind, Hâ'iï aparținea mai degrabă școlii din Qom decât Teheranului, dar, ca și Țabățabă'î, era înrudit cu școala din Teheran, unde a predat de asemenea mulți ani Când meditează asupra lucrărilor lui Țabățabă'î și Hâ'irï, ne întrebăm de ce un membru al Școlii din Teheran nu a scris un răspuns bazat pe principiile filozofiei islamice la Discursul despre metodă al lui Descartes când această lucrare a apărut pentru prima dată la Teheran în perioada Qajar Dacă ar fi apărut o astfel de critică, ar fi fost mai mult ca răspunsul unui Hamann sau al unui von Baader la adresa lui Descartes decât simpla emulare a cartezianismului pe care o vedem printre studenții modernizați de filozofie de la Teheran În orice caz, răspunsul nu a venit, și a trebuit să aștepte un secol înainte ca seriale de răspunsuri filozofice islamice să înceapă să apară diferitelor curente ale gândirii occidentale Drept urmare, Școala de la Teheran a devenit din ce în ce mai separată de preocuparea cercurilor modernizate care s-au îndreptat către gândirea occidentală devenind din toată inima carteziană, precum și kantiană, hegeliană, comptiană, marxistă și, în decenii mai recente, heideggeriană, popperiană și ei ca Chiar și după Revoluția din , interesul intens pentru răspunsul islamic la gândirea occidentală nu a reușit să-i înlăture pe toți perșii dați discursului filozofic de la emularea oarbă a diferitelor curente ale filosofiei occidentale, deși interesul pentru filosofia islamică a crescut cu siguranță chiar și printre mulți adepți a gândirii occidentale În ciuda acestei despărțiri în Teheran între filozofia tradițională și cea modernă, Școala din Teheran a exercitat o influență clară asupra prozei filozofice persane în general Muhammad 'Alï Furüghï, care a tradus lucrări de filozofie europeană, inclusiv Descartes în persană și al cărui Sayr-i hikmat dar Urüpã (Dezvoltarea filosofiei în Europa) a fost textul cel mai influent în introducerea filozofiei europene la persani, a fost în legătură cu un număr de membri vii ai Școlii din Teheran, cum ar fi Fadïl-i Tûnï, Mírzã Țâhir Tunikâbunï, Mírzã Mahdï Ãshtiyãní și Sayyid Muhammad Kâzim 'Așșăr; și și-a dezvoltat stilul și vocabularul filozofic cu ajutorul lor Alții, care au scris bine proză filozofică persană, precum Yahyâ Mahdawï, cunoșteau foarte bine textele filozofice persane din perioada Qajar, precum și cele din epocile anterioare Deși, desigur, a existat o mare dezvoltare a noului vocabular pentru exprimarea noilor idei occidentale în timpul perioadei Pahlavi, nu există nicio îndoială că există o mare continuitate în Partea : Filosofia islamică în istorie stilul și vocabularul prozei filosofice persane între Școala din Teheran și, prin aceasta, cu școlile anterioare de filozofie islamică și curentele moderne ale filozofiei din perioada Pahlavi și, de asemenea, post-Pahlavi Reînvierea prozei persane, inclusiv a prozei filozofice, în timpul perioadei Pahlavi este în multe privințe continuarea a ceea ce a început în perioada Qajar, chiar dacă, în ceea ce privește filozofia, conținutul multor lucrări filozofice s-au rezumat în mod di dcal ■ Is i nie spre Vest O altă caracteristică a Școlii din Teheran, rezultată din centralitatea capitalei și a mijloacelor moderne de transport și comunicație, este că era mai în contact cu alte centre de învățare decât au fost școlile din Isfahan și Shiraz Mulți dintre filozofii Școlii din Teheran au călătorit în alte orașe persane și irakiene pentru a deveni savanți cunoscuți În schimb, multe persoane din alte centre ar călători la Teheran și ar petrece ceva timp acolo Pe parcursul ultimelor decenii, unii dintre cei mai faimoși filozofi persani se spune că aparțin acestei categorii Ca exemple se poate cita „Allâmah Țabățabăfi, format în Tabriz și rezident în Qom wh · a călătorit la Teheran o dată la două săptămâni timp de aproximativ treizeci de ani; Murtadă Muțahharî, formată la Qom, dar cu domiciliul la Teheran; Hâ'irï Yazdï, de asemenea formată în Qom, dar ca și Muțahharî, rezident al Teheranului și profeso^ al Universității din Teheran; Sayyid Jalãl al-Dïn Ashtiyânï, instruit la Qom și profesor la Universitatea Mashhad, care a călătorit și a rămas des la Teheran și chiar a studiat acolo o perioadă, și Jawăd Mușlih, format la Shiraz, dar rezident în Teheran pentru a doua parte a lui viața, unde a predat la Universitatea din Teheran Din perioada ulterioară Qajar și până la slăbirea Școlii din Teheran, membrii acestei școli au fost, prin urmare, în contact constant cu alte centre din Persia unde se preda filozofia islamică precum Shiraz Isfahan, Qom și Mashhad, iar inversul a fost, de asemenea, adevărat După Revoluția iraniană, Qom so i a devenit cel mai important centru de predare a islamicului ¡ > ilosop hy grație fundației puse de „Allâmah Țabățabăfi și a pregătirii sale unor studenți ilustri precum Hasan Hasanzâdah Amulï, „Abd Allâh” Jawâdï Amulï și Mișbâh Yazdï, toți dintre care predau hikmat unui număr mare de studenți din Qom astăzi Poate că în nici un moment în istoria islamică un procent atât de mare de studenți religioși nu s-au îndreptat către al-'ulüm al-'aqliyyah și, în special, spre filozofie ca și astăzi în Qom Dar această creștere remarcabilă nu a apărut dintr-un vid Mai degraba se bazează pe renașterea interesului pentru filozofia islamică în anii , anii și , care rezultă din activitățile lui „Allâmah Țabățabă” și ale studenților săi din Qom și Corbin și ale mele în cercurile universitare din Teheran, împreună cu activitate De la Școala din Isfahan la Școala din Teheran a mai multor figuri proeminente dintre „alamă”, precum Muțahharî, Mahmüd Shihãbi, Hâfirî și Ãshtiyãní din Teheran și Mashhad Unul dintre simbolurile și rezultatele vii ale acestei creșteri a interesului a fost înființarea Academiei Iraniene de Filosofie, pe care am fondat-o de mine în și în care activau Hãfirí, Muțahharî și Ãshtiyãní, ca să nu mai vorbim de Corbin și Izutsu Se poate spune că toate aceste activități s-au bazat pe moștenirea Școlii din Teheran, în timp ce în domeniul filozofiei islamice tradiționale în stilul madrasa, centrul de activitate se muta la Qom Chiar și după această schimbare, însă, Teheranul a rămas important și, deși nu mai există o figură de talia lui Sayyid Muhammad Kâzim 'Așșâr care să reprezinte Școala din Teheran, ceva din Școala din Teheran supraviețuiește și acum În orice caz, Teheranul rămâne încă locul cel mai important pentru întâlnirea dintre filozofia islamică și cea occidentală și, alături de Qom, principala arena pentru o intensă activitate filozofică în Persia care nu se regăsește în aceeași măsură în alte țări islamice În timp ce Școala de la Teheran era înfloritoare în secolul al XIII-lea/al XIX-lea, alte țări islamice se confruntau și ele cu atacul gândirii occidentale În Egipt și Africa de Nord, răspunsul islamic a venit în primul rând de la fuqahã} și sufiți, așa cum a făcut-o în Imperiul Otoman Totuși, în India, de la Shâh Walï Allâh din Delhi la Mawlãnã 'Ali Ashraf Thanwï, a existat, de asemenea, un răspuns puternic care a conținut atât elemente filozofice, cât și fiqhî și 'irfânï De fapt, în comparație cu alte țări islamice, situația din India seamănă cel mai mult cu cea a Persiei Cu toate acestea, tradiția intelectuală islamică integrală a fost păstrată în primul rând în Școala de la Teheran și, într-o oarecare măsură, extinderea ei în Irak, la Najaf, și primul contact filozofic a fost făcut cu filozofia occidentală Semnificația istorică a Școlii din Teheran constă în aceea că a păstrat tradiția filozofică islamică în vremurile moderne și a produs primele răspunsuri filozofice islamice la provocările gândirii filosofice occidentale Procesul de a oferi răspunsuri islamice la întrebările și problemele puse de gândirea occidentală și în deschiderea unui nou capitol în istoria filozofiei islamice, care este atât autentic islamic și, prin urmare, încă „filozofie profetie” și receptiv la problemele prezentate de diferite curente ale Gândirea modemului continuă Acest capitol din istoria gândirii islamice nu a fost încă scris pe deplin Dar nu există nicio îndoială că Școala din Teheran are o importanță deosebită în acest proces și cunoașterea ei este necesară nu numai pentru o mai bună înțelegere a istoriei ulterioare a filozofiei islamice sau a istoriei intelectuale a Persiei în ultimele două secole, ci și pentru pentru a putea continua procesul de Partea : Filosofia islamică în istorie scriind acest ultim capitol al filozofiei islamice cu o mai mare fermitate și o bază mai sigură Moștenirea Școlii din Teheran este de mare importanță nu numai pentru perși, ci și pentru toți gânditorii și filozofii islamici preocupați de sarcina de a păstra gândirea islamică autentică și tradițională În plus, este important în furnizarea de răspunsuri bazate pe filozofia islamică la numeroasele provocări ale lumii moderne, care sunt în primul rând intelectuale și filozofice și care chiar și la nivelul culturii populare, atât de atrăgătoare pentru tineri, prezintă: o anumită filozofie a vieții și a existenței care reprezintă cea mai mare provocare pentru înțelegerea islamică a naturii lui Dumnezeu, a omului și a începutului creației Sale PARTEA Situația curentă CAPITOLUL Reflecții asupra islamului și gândirii moderne În ciuda supraviețuirii Școlii de la Teheran și a altor centre de filozofie islamică tradițională, fără îndoială, o bună parte din gândirea islamică a fost preocupată de modernism de la sfârșitul secolului al XIX-lea, iar această preocupare continuă în forme noi până astăzi Să luăm acum în considerare această provocare din punctul de vedere al filozofiei islamice tradiționale, nu numai înrădăcinată în Intelect, ci și care trăiește și funcționează în țara profeției Discuția acestui capitol este așadar un răspuns la gândirea modernă din perspectiva tradiției filozofice și metafizice discutate până acum în această carte Inutil să spun că puține probleme stârnesc mai multă pasiune și dezbatere în rândul musulmanilor de astăzi decât întâlnirea dintre islam și gândirea modernă, care este divorțată atât de lumina Intelectului, cât și de verificații revelației Subiectul este, desigur, vast și îmbrățișează domenii de la politică la arta sacră, subiecte a căror dezbatere provoacă adesea erupții vulcanice de emoții și pasiuni și vitupérations care cu greu duc la o analiză intelectuală și obiectivă a cauzelor și la o viziune clară a problemelor implicate Nici această dezbatere, care consumă atât de mult din energiile gânditorilor islamici, nu este ajutată de lipsa unei definiții clare a termenilor dezbaterii și de o perspectivă asupra naturii reale a forțelor și ideilor implicate și de separarea de peste un mileniu de islamice filozofie cultivată în țara profeției Întreaga discuție este, de asemenea, paralizată de un sentiment psihologic de inferioritate al multor musulmani care nu mai au rădăcini în propria lor tradiție, musulmani care au un sentiment de slăbire în fața provocărilor diverselor filosofii moderne Această stare de fapt îi împiedică, la rândul său, pe cei mai mulți musulmani modernizați să facă o evaluare critică a situației din punct de vedere intelectual islamic autentic și să afirme adevărul, indiferent dacă este la modă și acceptabil pentru opinia curentă sau nu Să începem atunci prin a defini ceea ce înțelegem prin gândirea modernă, care pentru noi include și postmodernismul la care au dat naștere formele mai vechi de modernism Partea : Situația actuală Este uimitor câte nuanțe și nuanțe de semnificație au fost date termenului de modem, de la contemporan la pur și simplu „inovator”, „creativ” sau în ton cu mersul timpului Problema principiilor și, de fapt, adevărul în sine nu este luată în considerare cu greu atunci când se discută modernismul Nu se întreabă aproape niciodată dacă aceasta sau acea idee sau formă sau instituție se conformează cu un aspect al adevărului Singura întrebare este de ce este mo lei (și acum pentru unii, postmoderni sau nu Lipsa de claritate, precizie și claritate atât a contururilor mentale, cât și a celor iristice, care caracterizează însăși lumea modernă, pare să pia) Gândiți-vă la înțelegerea modernismului de către musulmanul contemporan dacă el sau ea dorește să-i adopte principiile sau chiar să reacționeze împotriva lui şi manifestări artistice Când folosim „modern” nu ne referim nici la contemporan, nici la zi, nici de succes în dominația cuceririi lumii naturale și nici dat unei modalități deosebit de favorizate în Occident pentru modelarea societății Mai degrabă, pentru noi „modern” înseamnă ceea ce este rupt de transcendent, de principiile imuabile care guvernează în realitate toate lucrurile și care sunt făcute cunoscute omului prin revelație în sensul său cel mai universal și, de asemenea, prin Intelectul așa cum este deja definit în capitolele anterioare Modernismul este astfel contrastat cu tradiția (aldin): acesta din urmă implică tot ceea ce este de Origine Divină, împreună cu manifestările și desfășurarile sale pe plan uman, iar primul, prin contrast, implică tot ceea ce este doar uman și acum din ce în ce mai subuman și tot ceea ce este divorțat și rupt de Sursa Divină Evident, tradiția a însoțit și de fapt a caracterizat existența umană de-a lungul veacurilor, în timp ce modernismul este un fenomen foarte recent Atâta timp cât ființele umane au trăit pe pământ, ei și-au îngropat morții și au crezut în viața de apoi și în ѵч iIdul Spiritului Pe parcursul celor „sute de mii” de ani de viață pe pământ, oamenii au fost tradiționali în perspectivă și! nu au „evoluat” în ceea ce privește credința lor în Realitatea Divină și elatic cu natura văzută ca crearea și teofania acelei Realitate Divine În comparație cu această istorie lungă în timpul căreia omul a celebrat continuu Divinul și și-a îndeplinit funcția de viœregent (khalìfah) al lui Dumnezeu pe pământ, perioada de dominare a modernismului, care se întinde de la Renaștere în Europa de Vest în secolul al XV-lea până în zilele noastre, apare ca nu mai mult totuși, în acest moment trecător trăim: aici dominația aparentă a puterii modernismului în fața căreia atât de mulți Refacții asupra islamului și gândirii moderne Musulmanii se retrag în neputință sau pe care îl unesc cu un sentiment superficial de fericire care însoțește seducția lumii Un cuvânt trebuie spus și despre termenul gândire așa cum apare în expresia gândire modernă, deoarece acest termen a fost folosit într-o măsură și mai mare de gânditorii musulmani în timpul secolului trecut „Gândirea”, așa cum este folosită în acest context, este mai degrabă modernă decât tradițională Termenul arabesc fikr și persanul andîshah, care sunt folosite ca echivalenți, nu apar cu același înțeles în textele tradiționale De fapt, ceea ce ar corespunde înțelegerii tradiționale a termenului ar fi mai mult cuvântul francez pensée așa cum este folosit de Pascal, un termen care poate fi redat mai bine ca „meditare” pe lângă „gând” Atât fikr, cât și andîshah sunt, de fapt, legate de meditație și contemplare, mai degrabă decât doar de o activitate mentală pur umană și, prin urmare, nondivine, pe care o evocă de obicei termenul modern „gând” audiența alimentată de tot ceea ce implică acest termen și folosește un mediu și un limbaj în care nu este posibil, fără a fi oarecum contrit, să folosești un alt termen cu aceeași gamă de semnificații, care cuprinde multe forme de activitate mentală, dar lipsit de limitarea în sens vertical acel „gând” posedă în limbajul contemporan De asemenea, pentru că termenul clasic „fikr” însuși a suferit o transformare în scrierile autorilor musulmani moderni pentru a reflecta mai mult sensul actual al gândirii în engleză Toate formele de activitate mentală care cuprind împreună gândirea modernă și care variază de la știință la filozofie, psihologie și chiar anumite aspecte ale religiei însăși, posedă anumite caracteristici și trăsături comune care trebuie recunoscute și studiate înainte de răspunsul filozofiei islamice tradiționale la gândirea modernă poate fi furnizată pe un plan intelectual serios Poate că prima trăsătură de bază a gândirii moderne care trebuie remarcată este natura ei antropomorfă Cum poate o formă de gândire care nega orice principiu mai înalt decât omul să fie altceva decât antropomorfă? Desigur, s-ar putea obiecta că știința modernă nu este cu siguranță antropomorfă, ci mai degrabă științele premoderne sunt cele care trebuie considerate centrate pe om În ciuda aparențelor, totuși, această afirmație este o simplă iluzie dacă se examinează îndeaproape factorul epistemologic implicat Este adevărat că știința modernă (excluzând teoria recentă a principiului antropic) descrie un univers în care omul ca spirit, minte și chiar psihic este doar un accident și un fenomen minor irelevant, iar universul apare astfel ca „inuman” și nu are legătură într-un mod semnificativ cu starea umană Dar nu trebuie uitat că deși omul modern Partea : Situația actuală a creat o știință care exclude realitatea omului și a conștiinței din imaginea generală a universului , criteriile și instrumentele de cunoaștere care determină această știință sunt doar și pur umane Rațiunea umană și simțurile umane sunt cele care determină știința modernă Cunoașterea chiar și a celor mai îndepărtate galaxii este deținută în mintea umană Această lume științifică din care omul a fost abstras se bazează, așadar, pe o fundație antropomorfă în măsura în care polul subiectiv al cunoașterii, subiectul care știe și determină ceea ce știința este, este preocupată În contrast, științele tradiționale I erau profund nonantropomorfe, în sensul că pentru ele locusul și recipientul cunoașterii nu era mintea umană, ci în cele din urmă Intelectul divin făcut accesibil ființelor umane prin revelația obiectivă și inteligența interioară Adevărata știință nu era bazată pe rațiunea pur umană, dar pe Inte lee* care aparține nivelului supra-uman al realității și totuși luminează mintea umană Dacă cosmologiile medievale au plasat omul în centrul lucrurilor, nu este pentru că ar fi umaniste în sensul renascentist al termenului, conform căruia umanitatea terestră și căzută era măsura tuturor lucrurilor, ci a fost pentru a demonstra că ființele umane stăteau pe picioare cel mai de jos nivel al realității, cu o vastă ierarhie de niveluri de existență înainte și superioare lor și pentru a le епаЫе pentru a obține o viziune asupra cosmosului ca pe o criptă prin care trebuie să călătorească și pe care trebuie să o transcende Și cu siguranță nu se poate începe o călătorie din oriunde în afară de unde se află unul Dacă caracteristica antropomorfismului este astfel găsită chiar și în știința modernă, ea trebuie văzută într-un mod și mai evident în alte forme și aspecte ale gândirii moderne, fie că este vorba de psihologie, antropologie sau filozofie Gândirea modernă a cărei filozofie este într-un fel părintele și progenitorul a devenit profund antropomorfă în momentul în care mar a devenit criteriul cunoașterii realității Când Descartes a rostit: „Când, deci sunt (cogito ergo sumí, el și-a plasat conștientizarea individuală a propriului sine limitat drept criteriu de existență pentru că, cu siguranță, „Eul” din afirmația lui Descartes nu era menit să fie „Eu” divin) „ care prin Hallãj a exclamat: „Eu sunt Adevărul (anaU-Haqq), „Eul” divin care, conform doctrinelor tradiționale, singur are dreptul suprem de a spune „Eu” U itil Descartes, era Ființa Pură, Ființa lui Dumnezeu care a determinat existența și diferitele niveluri ale realității Dar odată cu raționalismul cartezian, existența individuală a omului, conștiința și rațiunea au devenit criteriul realității și, de asemenea, adevărul În curentul principal al gândirii occidentale, și excluzând anumite periferice dezvoltării, ontologia a făcut loc epistemologiei, epistemologiei logiei și, în cele din urmă Reflecții asupra islamului și gândirii moderne prin reacție, logica s-a confruntat cu acele „filozofii” antiraționale atât de răspândite astăzi Ceea ce s-a întâmplat în perioada postmedievală în Occident a fost că nivelurile superioare ale realității au fost eliminate atât pe domeniul subiectiv, cât și pe cel obiectiv Din punct de vedere subiectiv, nu era nimic mai accesibil omului decât rațiunea lui și nimic mai înalt în lumea obiectivă decât ceea ce rațiunea ar putea înțelege cu ajutorul simțurilor umane obișnuite Realitatea profeției a devenit așadar iluzorie sau irelevantă, în ceea ce privește cunoașterea, iar intelectul a fost redus la rațiune Desigur, acest lucru trebuia să se întâmple dacă ne amintim de binecunoscutul principiu al adecvației (adaequatio al Sfântului Toma de Aquino), conform căruia, pentru a cunoaște ceva, trebuie să existe un instrument de cunoaștere adecvat și conform naturii acestuia care este de cunoscut Și din moment ce omul modern a refuzat să accepte un principiu mai înalt decât el însuși, evident că toate cele care ieșeau din mintea și gândurile sale nu puteau decât să fie antropomorfe, iar realitatea cunoscută trebuia redusă la ceea ce rațiunea umană și simțurile umane puteau înțelege și detecta O a doua trăsătură a modernismului strâns legată de antropomorfism este lipsa principiilor în sens metafizic Natura umană este prea instabilă și turbulentă pentru a putea servi drept principiu metafizic pentru orice De aceea un mod de gândire care nu este capabil să depășească nivelul uman și care rămâne antropomorf nu poate decât să fie lipsit de principii înțelese metafizic În domeniul vieții de acțiune – și anume domeniul moralității (deși moralitatea nu poate fi redusă doar la acțiune externă) și, dintr-un alt punct de vedere, al politicii și al economiei – toată lumea simte această lipsă de principii Dar s-ar putea obiecta în ceea ce priveşte ştiinţele Dar, din nou, trebuie afirmat că nici empirismul, nici validarea prin inducție, nici baza pe datele simțurilor, așa cum sunt confirmate de rațiune, nu pot servi drept principiu în sens metafizic Ele sunt valabile la nivelul lor, la fel ca și știința creată de ei Dar ele sunt despărțite de principiile imuabile, așa cum este știința modernă, care a descoperit multe lucruri la un anumit nivel de realitate, dar din cauza divorțului său de principiile superioare a adus dezechilibru prin însăși descoperirile și invențiile sale Se poate spune că numai matematica dintre științele moderne posedă anumite principii în sensul metafizic: motivul este că matematica rămâne, în ciuda tuturor, o știință platoniciană, iar legile ei descoperite de mintea umană continuă să reflecte principiile metafizice, deoarece rațiunea în sine nu poate dar arată faptul că este o reflectare, chiar dacă una vagă, atunci când încearcă să se întoarcă asupra lui însuși, a Intelectului The Partea : Situația actuală descoperirile celorlalte științe în măsura în care se conformează unui anumit aspect al naturii realității posedă desigur o semnificație simbolică și metafizică, dar asta nu înseamnă că aceste științe sunt atașate principiilor metafizice și sunt integrate într-o formă superioară de cunoaștere O astfel de integrare ar putea avea loc, dar de fapt nu a avut loc Prin urmare, știința modernă și generalizările ei, ca și alte fructe ale acelui mod de a gândi și de a acționa pe care le-am asociat modernismului, suferă de lipsa principiilor, trăsătură care caracterizează lumea modernă Această lipsă este de fapt resimțită într-o măsură şi mai mare pe măsură ce istoria lumii moderne se desfăşoară S-ar putea afla ce alte mijloace de cunoaștere erau disponibile altor civilizații înainte de perioada modernă Capitolele precedente ar trebui să ofere deja un răspuns la această întrebare în ceea ce privește tradiția islamică De fapt, răspunsul ar trebui să fie destul de clar, cel puțin pentru acei musulmani care cunosc viața intelectuală a islamului: profeție și revelație, pe de o parte și intuiția sau viziunea intelectuală (dhawq, kashf sau shuhûd), pe de altă parte Intelectualul musulman tradițional a văzut profeția și revelația ca sursa primară de cunoaștere nu doar ca mijloc de a învăța legile moralității legate de viața activă ca am discutat deja în această carte El era, de asemenea, conștient de posibilitatea ca ființele umane să se purifice până când „ochiul inimii” ('ayn al-qalb) care se află în centrul ființei se va deschide și le va permite să obțină viziunea directă a supei toate realitățile prin funcționarea inimii/intelectului Pe de altă parte, el a acceptat puterea rațiunii de a cunoaște, dar acest motiv a fost întotdeauna atașat și a obținut susținere din revelație, pe de o parte, și intuiția intelectuală, pe de altă parte Puținii din lumea islamică care ar tăia acest fir de încredere și ar declara independența rațiunii față de revelație și intuiție nu au fost niciodată acceptați în curentul principal al gândirii islamice Ei au rămas niște figuri marginale, în timp ce într-un mod invers în Occidentul postmedieval cei care au căutat să susțină și să susțină încrederea rațiunii pe revelație și intelect și care încă doreau să filosofeze în țara profeției au devenit marginalizați, deoarece curentul principal al Occidentului modern gândirea a respins atât revelația, cât și intuiția intelectuală ca mijloace de cunoaștere În vremurile moderne din Occident, chiar și filozofii religiei și teologii rareori apără Biblia ca sursă a cunoașterii sapientale care ar putea determina și integra scientia în sapientia în felul unui Sf Bonaventur Puținii care privesc Biblia pentru îndrumare intelectuală sunt în cea mai mare parte limitați de astfel de interpretări literale superficiale ale Cărții Sfinte (identificate de obicei cu distracție) Reflecții asupra islamului și gândirii moderne damentalism) că în disputele lor cu științele moderne tabăra raționalistă iese aproape inevitabil drept învingător Când ne gândim la acestea și la alte trăsături importante ale modernismului, ajungem la concluzia că, pentru a înțelege modernismul și manifestările sale, este esențial să înțelegem concepția despre om care stă la baza acestuia Trebuie să căutați să descoperiți cum se concepe omul modern despre sine și destinul său, cum vede el anthropos față de Dumnezeu și lume Mai mult, este esențial să înțelegem ce constituie sufletul și mintea bărbaților și femeilor ale căror gânduri și idei au modelat și continuă să modeleze lumea modernă Căci, cu siguranță, dacă astfel de oameni precum Ghazzâlï și Rümï, sau de altfel Erigena sau Eckhart, ar fi ocupanții catedrelor de filosofie în universitățile de top din Occident astăzi, un alt tip de filozofie ar ieși din astfel de universități O persoană gândește în funcție de ceea ce este sau, așa cum spunea Aristotel, cunoașterea depinde de modul cunoscătorului Un studiu al conceptului modern al omului ca fiind „liber” de Rai, stăpân deplin al propriului destin, legat de pământ, dar și stăpân al pământului, indiferent de toate realitățile eshatologice pe care le-a înlocuit cu o viitoare stare de perfecțiune în profan timpul istoric, indiferent dacă nu total opus lumii Spiritului și cerințelor sale și lipsit de un simț al sacrului va dezvălui cât de zadarnice au fost și sunt eforturile acelor „reformatori” musulmani moderniști care au căutat să armonizeze islamul și modernismul în sensul că am definit-o Dacă aruncăm chiar și o privire superficială asupra concepției islamice despre om, ca homo islamicus, vom descoperi imposibilitatea armonizării acestei concepții cu cea a omului modern sau postmodern Homo islamicus este în același timp slujitorul lui Dumnezeu (al-'abd) și vicegerentul Său pe pământ (khalífat Allah fi -ard),' nu un animal care se întâmplă să vorbească și să gândească, ci o ființă care posedă un suflet și spirit/ intelect creat de Dumnezeu Homo islamicus conține în sine natura vegetală și animală, deoarece el sau ea este coroana creației (ashraf al-makhlüqât), dar nu a evoluat din formele inferioare de viață Omul a fost întotdeauna om Concepția islamică despre ființe umane prevede că acestea sunt ființe care trăiesc pe pământ și au nevoi pământești, dar nu sunt doar pământești, iar nevoile lor nu se limitează la cele terestre Ei stăpânesc asupra pământului, nu de sine stătătoare, ci mai degrabă ca viceregenți ai lui Dumnezeu înaintea tuturor creaturilor Prin urmare, ei poartă responsabilitatea pentru ordinea creată înaintea lui Dumnezeu și sunt canalele grației pentru creaturile lui Dumnezeu Homo islamicus posedă puterea rațiunii, a raportului care împarte și analizează, dar facultățile sale mentale nu se limitează la rațiune El sau ea deține posibilitatea Partea : Situația actuală de a cunoaște intuitiv prin utilizarea intelectului, precum și analitic prin folosirea rațiunii și are, de asemenea, capacitatea de a obține cunoaștere interioară a propriei ființe interioare, care este de fapt cheia pentru cunoașterea lui Dumnezeu conform faimosului hadit profetic „Cine se cunoaște pe sine, îi datorez Domnului Său” (man 'arafa nafsahu faqad 'arafa rabbahu) Hnu ■ islamicus este în mod natural conştient de faptul că conştiinţa lui nu are o cauză externă, materială, ci că vine de la Dumnezeu şi este prea profundă pentru a fi afectată de accidentul morţii Homo islamicus rămâne astfel conștient de realitățile eschetologice, de faptul că, deși locuiește pe acest pământ, el sau ea se află aici ca un călător, departe de locuința sa originală El sau ea este aw că ghidul său pentru această călătorie este mesajul pe care îl emite din casa lui de origine, de la Origine, iar acest mesaj nu este o altă revelație la care o astfel de persoană rămâne bo* í d nu o· ¿ în aspectul său de lege, așa cum este întruchipat în Sharï'ah, ci și în aspectul ■ t mner ca adevăr și cunoaștere (Ня^гдо/г) O astfel de ființă este atât de conștientă de faptul că facultățile umane nu sunt legate și limitate la rațiunea socială, ci că, în măsura în care ființele umane sunt capabile să π ■ sînt în personalitatea ființei lor și să actualizeze toate posibilitățile, des Dumnezeu a plasat în interiorul lor, prin credință și practică spirituală, r dnds a Rațiunea poate deveni iluminată de lumina lumii spirituale și ei sunt capabili să dobândească cunoaștere directă a spiritului și a lumii inteligibile la care Nobilul Coran se referă ca nvisibli sau *Orld absent ('âlam al-fhayb) ) ï Evident, o astfel de concepție despre umanitate diferă profund de cea avută în vedere în majoritatea școlilor de filozofie contemporană și în gândirea modernă, care vede ființele umane ca ființe care sunt creaturi pur pământești, stăpâni ai naturii, dar răspunzătoare față de nimeni în afară de ei înșiși Nici o cantitate de apologetică nepotrivită nu poate armoniza cele două concepții diferite despre sensul de a fi uman Concepția islamică despre om înlătură posibilitatea unei revolte prometeice împotriva Cerului și îl aduce pe Dumnezeu în cel mai mic aspect al vieții umane lucruri care sunt complet nonantropice: icentrice, dar teocentrice și care se opun antropomorfismului, care este o trăsătură atât de importantă a modernismului, precum și a postmodernismului De aceea, nimic nu poate fi mai șocant pentru sensibilitățile musulmane autentice decât arta „religioasă” Titanic și Pi omethean a Renașterii târzii și a Barocului, care se opun în mod direct artei complet non-opomorfe a islamului Omul în Islam gândește și face în funcția sa de hor- о Reflecții asupra islamului și gândirii moderne sapien și homo faber ca „abd-ul lui Dumnezeu și nu ca o creatură care s-a răzvrătit împotriva Cerului Funcția lui nu rămâne glorificarea lui însuși, ci a Domnului său, iar scopul său cel mai mare este să devină „nimic” înaintea lui Dumnezeu, să treacă prin experiența ofanâJ care să-i permită să devină ca „desăvârșit” și oglinda în care Dumnezeu contemplă reflectările ale propriilor Ñames și Calificări și canalul prin care grația Sa și teofaniile Ñamelor și Calificărilor Sale sunt reflectate în lume într-o manieră centrală Desigur, ceea ce caracterizează concepția islamică despre ființe umane are asemănări profunde cu concepția despre ființe umane din alte tradiții, inclusiv creștinism, și am fi ultimii care neagăm acest punct Dar modernismul nu este creștinismul sau orice altă tradiție și este confruntarea islamului cu gândirea modernă pe care o avem în vedere aici și nu întâlnirea islamului cu creștinismul Altfel, ceea ce ar putea fi dozator pentru învățătura islamică că omul este creat pentru a căuta perfecțiunea și beatitudinea spirituală finală prin creștere intelectuală și spirituală, că omul este om numai atunci când caută perfecțiunea (țălib al-kamãl) și încearcă să depășească el însuși decât dictonul scolastic Homo non proprie humanas sed superhumanus est (pentru a fi propriu-zis hu nati trebuie sa fii mai mult decat om) Caracteristicile gândirii moderne discutate mai devreme, și anume natura ei antropomorfă și, prin extensie, seculară, lipsa principiilor metafizice în diferite ramuri ale gândirii moderne și reducționismul care este legat de aceasta și care este cel mai evident în tărâmul scenelor, sunt, evident, în totală opoziție cu principiile gândirii islamice, deoarece concepția modernă a omului de la care provin aceste modele de gândire este opusă concepției islamice Această opoziție este suficient de clară pentru a nu necesita o elucidare suplimentară aici Există totuși câteva elemente ale gândirii moderne care trebuie discutate mai detaliat ca urmare a naturii lor omniprezente în lumea modernă și a efectului lor letal asupra gândirea religioasă și viața acelor musulmani care au fost afectați de ei, principalul dintre ei, teoria evoluției În Occident, nicio teorie sau idee modernă nu a fost la fel de dăunătoare religiei ca teoria evoluției, care în loc să fie luată ca o ipoteză în biologie, zoologie sau paleontologie, defilează ca și cum ar fi un fapt științific dovedit și funcționează ca o ipoteză ideologica de necontestat! baza pentru o întreagă viziune asupra lumii A devenit o modă de gândire care îmbrățișează domenii atât de îndepărtate precum astrofizica și istoria artei Efectul acestui mod de gândire a avut efecte negative asupra musulmanilor afectați de el, dar acest efect nu a fost încă atât de extins ca ceea ce observăm printre creștinii din Occident În orice caz, musulmanii de obicei modernizați au încercat să se împace cu evoluția prin toate tipurile Partea : Situația actuală de interpretări incredibile ale Coranului, uitând că nu există nicio modalitate de a armoniza concepția despre om (Adam) căruia Dumnezeu i-a învățat toate „name-urile” și pe care L-a plasat pe pământ ca Khalifah al Său și concepția evoluționistă care vede omenirea ca „ urcat” din maimuţă Este strâns că, cu excepția câțiva gânditori musulmani fundamentaliști care resping teoria evoluției pe motive pur religioase, la fel ca omologii lor creștini, puțini musulmani educați moderni s-au obosit să studieze lucrările occidentale scrise pe baza absurdității sale logice și a tuturor dovezilor științifice adus împotriva lui de oameni precum Louis Bounoure, I Douglas Dewar, Michael Behe și alții , în ciuda afirmațiilor extatice ale acceptării sale generale de către majoritatea lucrărilor standard din Occident, cum ar fi dicționarele și enciclopediile De fapt, așa cum a afirmat atât de înțelept de către EF Schumacher, „evoluționismul nu este știință; este science fiction, chiar un fel de farsă ” Unii critici occidentali ai evoluției au ajuns atât de departe încât susțin că susținătorul suferă de disequillorium psihologic, și recent o întreagă gamă de argumente extrase din teoria și designul informațiilor au fost în contradicție cu aceasta Scopul meu aici este să analizez și să infirm în detaliu teoria ev , și aspecte științifice ale islamului care au respirat în țara profeției dar și într-o manieră orbitoare în arta islamică Tradiția islamică nu poate accepta niciodată un model de gândire care este lipsit de parfumul sacrului și care înlocuiește Ordinul Divin cu unul de origmă și inspirație pur umană Răspunsul ruit al gândirii islamice la mod- Reflecții asupra islamului și gândirii moderne Ernismul nu poate fi dat la un nivel serios dacă nu se ia în considerare primatul sacrului în perspectiva islamului și lipsa acestuia în gândirea modernă Islamul nu poate nici măcar să poarte un dialog cu secularul pe picior de egalitate, plasându-l într-o poziție de legitimitate egală cu cea a religiei, deși musulmanii au fost încurajați de sursele tradiționale să dialogheze și să poarte discurs chiar și cu cei care o fac nu acceptă realitatea lui Dumnezeu Dar islamul trebuie să se confrunte cu secularul cu deplină conștientizare a ceea ce este, și anume negarea și deniai a sacrului care în cele din urmă este singur, în timp ce desacralizat, profan sau secular pare doar să fie În concluzie, este necesar să menționăm că reducționismul, care este una dintre caracteristicile gândirii moderne, a afectat în sine islamul în confruntarea sa cu modernismul Unul dintre efectele modernismului asupra islamului a fost acela de a reduce islamul în mintea multora la doar una dintre dimensiunile sale, și anume, Sharî'ah, și de a-l lipsi de acele mijloace intelectuale care singure pot rezista asaltului gândirii moderne asupra cetatea Islamului Sharî'ah este desigur de bază pentru tradiția islamică: este baza pe care se bazează religia Dar provocărilor intelectuale puse de modernism sub forma secularismului, evoluționismului, raționalismului, existențialismului, agnosticismului, relativismului, nihilismului, umanismului și altele asemenea nu se poate răspunde decât intelectual și pe baza gândirii filozofice islamice autentice și nu numai juridic sau prin ignorând sau nesocotind principiile gândirii moderne și așteptând un fel de nuntă magică între Sharî'ah și știința și tehnologia modernă Întâlnirea cu succes a islamului cu gândirea modernă poate avea loc numai atunci când gândirea modernă este pe deplin înțeleasă, atât în rădăcinile și ramificațiile sale, prin intermediul principiilor gândirii islamice, cât și prin întreaga tradiție intelectuală islamică, dintre care multe au fost discutate în acest articol munca, pusă în aplicare asupra soluției; : problemă enormă pe care modernismul și postmodernismul o pun pentru islam În centrul acestei întreprinderi se află renașterea acelei înțelepciuni, acele hikmah sau haqíqah, care se află în centrul revelației islamice și care a fost elaborată în tradiția intelectuală islamică în general și în gnoza și filozofia islamică în special, de-a lungul veacurilor , o înțelepciune care va rămâne valabilă atâta timp cât ființele umane rămân ființe umane și vor da mărturie despre El conform naturii lor teomorfe și a stării lor de slujire în fața Domnului ('ubudiyyah), starea care pentru islam este rațiunea de a fi a existenţei umane CAPITOLUL Filosofia în țara profeției de ieri și de azi Există multe lucruri care se întâmplă astăzi sub numele de filozofie, dar întrebarea este dacă există încă școli de filozofie vii în lume care funcționează într-o manieră autentică în lumina realităților profeției și a înțelepciunii perene care rezidă în inimă a mesajelor Raiului În Occident, timp de câteva secole, filosofia a devenit din ce în ce mai separată de profeție, iar această filozofie secularizată în diferitele sale moduri și curente, care susține că ea singură este filozofie legitimă, diferită de teologie, nu numai că domină asupra lumii occidentale, ci și deține influență în cercurile academice filozofice de la Tokyo la Rabat Chiar și în lumea non-occidentală, unde dimensiunea intelectuală a ceea ce a fost revelat prin profeție este încă vie și mai accesibilă decât în Occident, filosofia occidentală postmedievală în formele sale principale este cea care domină discursul filosofic academic, după cum se poate vedea, pentru că De exemplu, la Congresul Mondial de Filosofie din , care a avut loc pentru prima dată în lumea islamică (la Istanbul), dar în ceea ce privește filozofia islamică, ar fi putut la fel de bine să fi avut loc la Boston, la fel ca și Congresul Dominația tipului de activitate filozofică care este divorțată de profeție în majoritatea departamentelor de filozofie din universitățile de pe tot globul nu spune totuși întreaga poveste În Occident, așa cum am menționat deja la începutul acestei cărți numărul celor care se autodeclară filozofi creștini este în creștere, la fel ca și interesul pentru filozofia evreiască ca filozofie și nu numai ca istorie intelectuală Mai precis, filosofia tcmistică, care a asistat la o renaștere în secolul al XX-lea în mâinile unor figuri precum Maurice De Wulf, Etienne Gilson și Jacques Maritain își continuă viața în America de Nord și în diferite țări catolice din Europa și America de Sud și Centrală Chiar și școlile filozofice ale budismului și hinduismului, ambele bazate pe posibilitatea de iluminare și inteligență pe care le-am identificat cu sensul mai universal al profeției și revelației, câștigă unii adepți printre filozofii occidentali Partea : Situația actuală În ceea ce privește restul lumii, filozofiile budiste, în special în școlile din Mahãyãna și Vajrâyã^a, continuă să prospere în Japonia, printre tibetanii din diaspora, în special în India și în alte părți, chiar dacă mai ales în afara cercurilor academice și universităților Există, de fapt, astăzi chiar și câțiva filozofi budiști cunoscuți asociați cu o serie de universități De asemenea, în India, diverse școli ale ceea ce se numește „filozofie hindusă” sunt încă în viață, deși aproape toate denaturile universitare sunt dominate de filozofia occidentală, deoarece sunt, de asemenea, în cea mai mare parte în Japonia, unde din nou filozofiile budiste supraviețuiesc, totuși, atât în afara, cât și în interiorul academiei cercuri În China, după o lungă perioadă de supunere față de raționalismul filozofiei moderne, însoțită de filosofia oficială h larxistă a epocii comuniste, a existat o creștere notabilă a interesului pentru filozofiile neo-confucianiste și taoiste De asemenea, în Rusia, după lunga perioadă de dominație marxistă și reacția sa extremă împotriva tuturor formelor de profeție și religie, recent a existat o creștere notabilă a atenției acordate filozofilor ortodocși ruși din secolul al XIX-lea și începutul doi secolele al XX-lea În ceea ce priveşte lumea islamică, spre care dorim să ne întoarcem în detaliu, o situaţie similară se regăseşte, adică instituţiile de învăţământ domi iati ■ · i nodiiiste de către occidentale secularizate ; osophì· în același timp continuarea și de fapt revival )f I lai ii cern mâine așa cum este Cele mai profunde filozofii, care sunt perene și care ne vorbesc astăzi, așa cum au făcut-o cu părinții noștri fortări înaintea noastră, sunt acelea pe care le folosesc în timp ce folosim intelectul interior! iar facultățile raționale cu care sunt înzestrate ființele umane, sunt roade ■ ohilosofing într-o lume al cărei peisaj a fost luminat de lumina profeției și pătruns de parfumul Sacrului Așa a fost situația pe care o ai, așa este și astăzi și așa va fi până acum Note Introducere Ar trebui să ne amintim că Pitagora a înființat o societate religioasă în Croton centrată în jurul lui Apollo și i-a oferit o regulă de viață la fel ca profeții fondatori ai altor religii Vezi Kenneth S Guthrie, compilator și traducere, The Pythagorean Sourcebook and Library (Grand Rapids, MI: Phanes, ); vezi în special „Viața lui Pitagora” de lamblichus, pp și urm unde există chiar o aluzie la faptul că Pitagora este divin și identificat cu Apollo însuși (p ) Vezi, de asemenea, lucrarea seminai a lui Peter Kingsley, Ancient Philosophy, Mystery and Magic (Oxford: Clarendon, ), care se ocupă atât de Pitagora, cât și de Empedocles Vezi Peter Kingsley, In the Dark Places of Wisdom (Inverness, CA: The Golden Sufi Center, ); și Realitatea (Inverness, CA: Centrul Sufi de Aur, ) În cele ce urmează referitoare la Parmenide m-am bazat pe lucrarea lui Kingsley, Reality, pp și urm Vezi „Cavalerismul spiritual” al meu, în ed SH Nasr, Spiritualitate islamică, voi (New York: Crossroad, ), pp - A se vedea 'Allâmah Sayyid Muhammad Husayn ȚabățabăT, 'Alì wa -hikmat al-ilãhiyyah, în Majmü'a-yi rasagli, Sayyid Hãdí Khusrawshăhî (ed ) (Teheran: Daftar-i Nashr-i Farhang-i Farhang-i AH [solar]), p și urm Kingsley, op cit, p Ibid , p Martin Lings, Secretul lui Shakespeare (New York: Inner Traditions International, ), p În textele islamice clasice, profetului Idris sau Ukhnùkh (Enoh), care a fost identificat cu Hermes, i s-a dat titlul Abù'l-Hukama sau Tatăl filozofilor Vezi „Hermes and Hermetic Writings in the Islamic World” în Nasr, Islamic Life and Thought (Chicago: ABC International Group, ), pp - Kingsley, op cit , p Note la capitolul Ibid , p Ibid , ; ibid , p ее, de asemenea, Kingsley, Filosofie antică, misticism și magie, în pasim Kingsley, Realitatea, p Vezi SH Nasr, An Introduction to Islamic Cosmologicul Doctrines (Albany: State University of New York Press, ), capitolul , „Nature and the Visionary Recitals”, pp - De-a lungul acestei cărți, ori de câte ori două date sunt gi i în acest fel, cea din stânga se referă la calendarul lunar islamic și cea din dreapta la calendarul creștin sau ceea ce se numește acum „Era comună” Vezi Huston Smith, Forgot Truth (San Francisco: Harper, ), în special capitolul , „Levels m Books), pp - Capitolul Un cadru pentru studiul istoriei filozofiei islamice Printre problemele în care m-am diferențiat de Corbin a fost faptul că el a avut puțin interes în dezvoltarea ulterioară a filosofiei în afara cercurilor Persiei și șiite, în timp ce am crezut întotdeauna că există două ramuri ir aportan ale filozofiei islamice în ultima perioadă Lumea sunnită: una în lumea otomană și a doua în India musulmană De asemenea, Corbin a arătat puțin interes pentru renașterea filozofiei islamice în lumea arabă cu Jamai al-Dîn Asadãbãdi (Afghani) în Egipt, în timp ce cred că orice istorie aprofundată a filosofiei islamice trebuie să includă dezvoltarea în lumea arabă în timpurile moderne, în ciuda superficialității unora dintre ideile multor figuri Note la capitolul implicat și că această discuție ar trebui să includă sufismul filozofic în lumea sunnită, așa cum o face și gnoza șiită, care era atât de importantă pentru Corbin De asemenea, subliniez relația dintre științe și filozofie mai mult decât el În orice caz, părerile mele asupra acestei chestiuni nu sunt aceleași cu ale lui Corbin, deși am împărtășit multe și am dezvoltat împreună un cadru pentru studiul general al istoriei filozofiei islamice A se vedea schița conținutului și introducerea lui Corbin și colab la Istoria filozofiei islamice Vezi Nasr, „The Qur'ân and Hadith as Source and Inspiration of Islamic Philosophy”, în Nasr and Leaman, History of Islamic Philosophy, capitolul , pp - Vezi capitolul din această carte Joel Kraemer a făcut un studiu important al acestui cerc, dar aspectele mai filozofice nu au fost încă integrate în istoriile generale ale filozofiei islamice Vezi Umanismul lui Kraemer în Renașterea Islamului (Leiden: Brill, ) Deși istoriile anterioare ale filozofiei islamice au neglijat complet filosofia Ismâ'ïlï, Corbin a fost profund interesat de această școală și a scris multe despre ea De asemenea, al doilea volum al Antologiei filosofiei în Persia, ed SH Nasr cu Mehdi Aminrazavi (New York: Oxford University Press, ) (o nouă ediție urmează să apară la Londra: IB Tauris în curând) este dedicată în întregime filozofiei Ismâ'ïlï Stili, filosofia Ismâ'ïlï nu și-a făcut încă loc în istoriile generale ale filozofiei islamice, chiar și în cele din limbile islamice, majoritatea fiind bazate pe modele europene Studiile de pionierat ale lui Paul Kraus despre el, cum ar fi ediția sa a lucrărilor sale filozofice existente ca Răsădii falsafiyyah (Beirut: Dâr al-Ăfâq al-Jadîdah, ); și a lui „Râzîna” Orientalia, voi , , p - , și voi , , nu au fost respectate într-o măsură apreciabilă în Occident În Persia s-a manifestat un anumit interes nu numai pentru învățăturile sale medicale, ci și pentru cele filozofice Râzï este una dintre acele figuri a căror filozofie a științei trebuie luată în considerare în orice istorie serioasă a filozofiei islamice a științei Pentru cel mai recent studiu amplu asupra operelor și filozofiei lui Râzï, vezi Parwïz Adhkâ'ï, Hakïm Râzï (Teheran: Tarh-i Naw, [AH solar]) Am editat această lucrare cu Mehdi Mohaghegh ca al-Ascila h wad-ajwibah (Kuala Lumpur: Institutul Internațional de Gândire și Civilizație Islamică, ) De asemenea, m-am ocupat pe larg de filosofia naturii a lui al-Bïrünï în Introducerea mea în doctrinele cosmologice islamice, pp și urm Cu toate acestea, filosofia sa a naturii este cu greu luată în considerare în diverse istorii ale filosofiei islamice Este de remarcat să menționăm aici că, deși este cunoscut ca teolog Ash'arit, al-Shahrastânï trebuie să fi avut și anumite tendințe Ismâ'ïlï, deoarece în Lupta cu Filosoful (al-Mușâri'ah) el critică filosofia lui Ibn Sïnâ mai mult din punctul de vedere al filozofiei Ismâ'ïlï decât cel al Ash'arite kalâm Note la capitolul Vezi Max Horten, Die philosophischen Ansichten von Răzî und Țusî ( și ) (Bonn: Haustein, ) Vezi capitolul Această perioadă va fi discutată pe larg în această perioadă; carte Această perioadă va fi discutată pe deplin în h gra hy cu privire la toate figurile menționate în acest capitol vezi Hans D liber Având la dispoziție această referință importantă, nu am considerat necesar să imaginăm note bibliografice pentru fiecare filozof sau teolog citat în tl sui зу Vezi Nasr, Three Muslim Sages, capitolul Tradus de R Walzer în „Filosofia islamică”, în The History of Philosophy, Eastern and Western, S Radhakrishnan (ed ) (London Allen and Unwin, ) : De aceea o persoană precum Mullã -adra se referă la inteligența interioară ca fiind ca „profeție parțială” Vezi Trei înțelepți musulmani, p Acest lucru devine evident când se studiază terminologia filozofică tehnică folosită de -l-Fârâbï și Ibn Sïnâ Întrebarea clasificării științelor este de mare importanță în gândirea islamică și este foarte relevantă pentru relația dintre filozofie și profeție Vezi Osman Bakar, Classification of Knowledge in islam (Cambridge: Г Islami Texts Society, ) Note la capitolul Titlul de „învățător” (mu’allim), care a fost folosit și mai târziu de Toma de Aquino și de alți scolastici, nu este de origine greacă Este islamică și se referă în acest context la funcția de definire și clasificare a științelor Vezi Nasr „De ce a fost numit al-Fărãbi al doilea Învățător?” în Tradiția intelectuală islamică în Persia, pp - Al-Fãrãbi a fost interesat în mod deosebit de problema relației cuvintelor cu sensul lor, așa cum se vede în opusul său important Kitâb al-huruf Arabie, vocabularul filozofic își datorează cristalizarea finală mai mult decât oricui altcuiva Unul dintre marii maeștri ai filozofiei islamice tradiționale din Persia în secolul XX, Muhyi al-Dïn Mahdï Ilãhi Qumsha'i, a predat acest text cu două niveluri de înțeles, unul filosofic (falsafî) și unul gnostic ('irfãm) Vezi lui Hikmat-i ilãhi 'ãmm wa khâșș vol , p - Este important de remarcat aici că mulți filozofi islamici au avut studenți evrei și creștini, iar în perioada timpurie unii au avut și profesori evrei și creștini Pentru o descriere a climatului din Bagdad, în care interesul pentru filozofie a fost combinat cu discuții literare, și învățăturile lui al-Sijistânï, vezi JL Kramer, Philosophy in the Renaissance of Islam: Abü Sulaymãn al-Sijistãni and His Circle Tehnic vorbind, Miskawayh este mai mult un filosof independent decât unul peripatetic El este menționat aici pentru că a studiat cu un cunoscut filozof peripatetic, adică al-'Amiri Termenul a fost folosit de fapt înainte de Leibnitz de Agostino Steuco, care a trăit în secolul al XVI-lea Este interesant de remarcat faptul că Steuco a folosit termenul antiqua și perennis, primul corespunzând lui Suhrawardi al-hikmat al-'ațîqah sau philosophia antiqua (de asemenea philosophia priscorium) Vezi Charles Schmitt, „Perennial Philsoophy: Steuco to Leibnitz” Vezi și capitolul , ft nt Există o vastă literatură despre Ibn Sïnâ în limbi islamice și europene În ceea ce privește semnificația spirituală a filozofiei sale, vezi H Corbin, Avicenna and the Visionary Recital, trad Willard Trask (Princeton, NJ: Princeton University Press, ); SH Nasr, Trei înțelepți musulmani, I; idem, An Introduction to Islamic Cosmologicul Doctrines, pp și urm , care conține și o bibliografie extinsă a surselor primare și secundare care îl privesc Pentru semnificația filozofiei orientale" a lui Ibn Sïnâ, vezi Corbin, Avicenna, pp și urm ; și Nasr, "Ibn Sïnâ's Oriental Philosophy/ " în Nasr and Leaman, History of Islamic Philosophy, capitolul , pp - Aceasta este o problemă care este un punct major de dispută între adepții de mai târziu ai lui Ibn Sïnâ cu o înclinație ishrâqï în lumea islamică și majoritatea savanților occidentali moderni Pentru un exemplu de opoziție puternică față de interpretarea lui Corbin și a mea în ceea ce privește „Filosofia orientală” vezi Dimitri Gutas, Avicenna and the Aristotelian Tradition (Leiden: Brill, ) Note la capitolul Vom discuta pe larg această figură în capitolul AM Goichon, „L'Unité de la pensée avicenienne”, Archives Internationales d'Histoire des Sciences - ( ) p și urm Vezi, de asemenea, Nasr, Islamic Cosmological Doctrines, p și urm ; și Lenn Goodman, Avicenna (Londra: Routledge, ) p și urm Această schemă este descrisă în Shifâ" lui Ibn Sînâ Vezi Avicenne, La Métaphysique du ShifcD, vol , trad GC Anawati pp și urm Este rezumată în Nasr, Islamic Cosmological Doctrines, pp și urm ; vezi de asemenea A Davidson, „Alfarabi and Avicenna on the Active Intellect”, Viator: Medieval and Renaissance Studies ( ) pp - Vezi Fazlur Rahman, Prophecy in Islam (London- Aller and Unwin, ) Teoriile fizice ale lui AbtUl Barai ât sunt deosebit de importante Vezi Shlomo Pines, Studii în AbiDl-Barakât al-Baghdâdï (Leiden: Brill, ) Vezi al-B rimi, Epistola lui Beruni conte· este Repertoriul lucrărilor lui Muhammad Zakariya al-Razi, trad și ed Paul Kraus (Paris: Maisonneuve, ) Pentru o listă a lucrărilor lui Râzï vezi Mehdi Mohaghegh, Fïlsüf-i Rayy (Teheran: Society for the Protection of National Monu n ents, ), pp - L Cel mai amplu studiu al gândirii științifice și al filozofiei lui Razi interpretat cel mai mult din punctul meu de vedere ■ ositivist este Parwiz Adhkâ'ï, Hakim Razi ■ · Shlomo Pines, „al-Râzï”, în Dicționarul de biografie științifică, voi , p și urm ; și Syed Nomanul Haq, „The Indian and Persian Background”, în Nasr și Leaman, History of Islamic Philosophy, p L ■ · Lenn Goodman, „al-Râzï”, în Nasr şi Leaman, op cit , p Acest eseu este unul dintre cele mai recente în limba engleză pentru a co: itair a fine summary of Rã ■ ■ phil sophical views Vezi Nasr, Viaţa şi gândirea islamică, „De la alchimia din Jâbir la chimia din Rã ñ”, pp - Vezi al-As'ilah г a l-ajwibah deja menționat Vezi, de asemenea, „Corespondența Ibn Sînâ· Al-Bïrünï”, trad Rafik Berjak și Muzaffar Iqbal, Islc nic Science, voi , nr , iunie , p - ; vol , nr , decembrie , p - Vezi Introducerea noastră în doctrinele cosmologice islamice, pp și urm unde vederile sale filozofice în ceea ce privește natura cosmosului este studiată nu numai pe baza celor două lucrări citate aici, ci și a pasajelor din celelalte cărți ale sale Persana a fost o limbă importantă pentru toată această filozofie^ tradiţie Chiar și Umm al-kitâb a ajuns la noi într-o traducere persană arhaică Note la capitolul mai degrabă decât arabă; vezi Ummu' -Kitab, ed și trans P Filippani Ronconi (Napoli: Istituto Universitario Orientale, ) Despre istoria și ideile majore ale acestei tradiții vezi Corbin și colab , History of Islamic Philosophy, pp și urm ; și Timpul ciclic și Gnoza lui Ismâ'ïlï, trad Ralph Mannheim și James Morris (Londra: KPI, ) Vezi, de asemenea, Azim Nanji, „Ismâ'ïlï Philosophy” în Nasr and Leaman, History of Islamic Philosophy, pp - , unde sunt rezumate principiile principale ale filozofiei Ismâ'ïlï Vezi SH Nasr, Islamic Life and Thought, „Hermes and Hermetic Writings in the Islamic World”, pp și urm Despre alchimia islamică și filozofia ei, vezi H Corbin, Alchemy as a Hieratic Art, P Lory (ed ) (Paris: Editura L'Herne, ); Corbin, Cartea celor șapte statui, ed Pierre Lory (Aris: Herne, ); P Lory, Alchimie și misticism în țara islamului (Paris: Verdier, ); P Kraus, Jabir ibn Hayyân (Paris: Literele frumoase, ); şi Nasr, Science and Civilization in Islam, pp - - Vezi Nasr, Islamic Cosmological Doctrines, voi - ; vezi, de asemenea, Ian R Netton, Muslim Neoplatonists: An Introduction to the Thought of the Breath-ren of Purity (London dlen și Unwin, ) Corbin et al , History of Islamic Philosophy, pp - ; vezi, de asemenea, Wilfred Madelung, „Aspects of Ismâ'ïlï Theology: The Prophétie Chain and the God beyond Being”, în Ismâ'ïlï Contributions to Islamic Culture, SH Nasr (ed ) (Teheran: Imperial Iranian Academy of Philosophy, ) pp - Este important să ne amintim că multe tratate filozofice și teosofice importante ale Ismâ'ïlï au fost ținute ascunse de publicul larg și nu au devenit disponibile public până de curând Vezi Miguel Asín Palacios, Ibn Masarra y su escuela: Orígenes de la filosofía hispano-musulmana (Madrid: Imprenta Iberica, ); tradus oarecum imperfect de Elmer Douglas și Howard Yoder ca Filosofia mistică a lui Ibn Masarra și a urmașilor săi (Leiden: Brill, ) Despre filozofia islamică în Spam, a se vedea Miguel Cruz Hernández, Historia del pensamiento en el mundo islámico, voi , p - ; vezi, de asemenea, Titus Burckhardt, Moorish Culture in Spain, trad Alisa Jaffe (Londra: Allen și Unwin, ) cap , pp - , care tratează semnificația spirituală a filozofiei islamice în Spania Vezi, de asemenea, Lenn Goodman, „Ibn Masarrah”, în Nasr and Leaman, History, pp - O serie de savanți, cum ar fi Samuel M Stern, au criticat și infirmat opiniile lui Asín cu privire la „cosmologia Empedocleană”, pe care o raportează mai mult la descrierea lui al-'Âmirï despre Empedocles, fără ca opiniile lor să modifice în mod apreciabil descrierea gândirii lui Ibn Masarrah ca reconstruit de Asín și alții care l-au urmat Semnificația acestor idei în raport cu profeția devine clară în lumina studiului lui Peter Kingsley despre Empedocles menționat la începutul acestei cărți Note la capitolul Există numeroase lucrări dedicate lui Ibn Hazm, în special în spaniolă Vezi M Asín Palacios, El cordobés Abenhazam: Primer historiador de las ideas religiosas (Madrid: Imprentas de Estanislao Maestre, ); idem, Abenhazam de Cordoba y su historia critica de las ideas religiosas, vol (Madrid: Ediciones Turner, ) În ceea ce privește Țawq al-himãmah-ul său despre dragostea platoniciană, este cea mai tradusă lucrare a lui Ibn Hazm Vezi Inelul porumbelului: un tratat despre arta iubirii arabe, trad thur J Arberry (Londra: Luzac, ) Vezi Miguel Asín Palacios, The Regime of the Solitaire (Madrid și Granada: Granada School of Arab Studies Press și Fransisco Roman Camacho, ) Vezi, de asemenea, Daniel M Dunlop, „Ibn Ban's Tadbiru'l Mutawahhid (Rule of the Solitary),” Journal of the Royal Asiatic Society C ( ) - Vezi, de asemenea, Leann Goodman, „Ibn Bajjah”, în Nasr and Leaman, History, pp - - Aceasta este o interpretare dată textului de mulți savanți din Occident de-a lungul secolelor Pentru cel mai recent exemplu al acestei interpretări, vezi Sami S Hawi, Islamic Naturalism and Mysticism: A Philosophical Study of Ibn TufayTs Hayy bili Yaqzan (Leiden: Brill, ) Vezi și Ibn Sufayl, Hayy ibn Yaqzan, trad Lenn E Goodman (Los Angeles: University of California Press, ) În Averroes et Ί 'averroisme (Paris: Levy Frères, ), Renan face din Averroes un „liber gânditor” opus supunerii rațiunii în fața credinței și strămoșul raționalismului și scepticismului modern Există o vastă literatură europeană despre Averroes; vezi, de exemplu, O Leaman, Averroes and His Philosophy (Lon on: Oxford University Press, ) Traducerile în latină le-au urmat pe cele ebraice și se întorc în secolul al șaptelea/al treisprezecelea și eforturile lui Michael Scot Textele latine ale comentariilor lui Averroes despre Aristotel sunt publicate de Academia Medievală a Americii în seria Corpus phiiosophorum medii aevi corpus commentariorum Averrois în Aristotelem Vezi George Hourani, Averroes: On the Harmony Religion and Philosophy (Londra: Luzac, ) Acesta conține traducerea Pași al-maqãl, cel mai important tratat al lui Ibn Rushd despre relația dintre filozofie și religie Pentru o traducere ulterioară și un comentariu a se vedea Charles Butterworth, The Book of the Decisive Treatise Determining the Connection between the Law and Wisdom (Provo, Utah: Brigha Young University Press, ) Vezi Simon van den Bergh, Averroes' Tahãfut al-tahãfut (The Incohérence of the Incohérence) vol (Oxford: Oxford Univeisity Press, ) Acest lucru pare puțin probabil, deoarece Ibn Sab'ïn a fost un musulman evlavios care a urmat Sharï'ah, care interzice sinuciderea Toate aceste opinii sunt discutate de Abü'l-Wafâ al-Taftàzânï în Ibn Sab'ïn wa falsafatuhu'ș-șufiyyah (Beirut: Dãr al-Kutub al-Lubnãm, ) Acesta este de departe cel mai amănunțit și detaliat studiu al lui Ibn Sab'ïn, care nu a fost studiat pe larg în Occident Pentru referințe în limbile occidentale, a se vedea Corbin și colab Istoria filozofiei islamice, Note la capitolul : - ; Cruz Hernández, Historia, : - ; și Taftãzãní și Leaman, „Ibn Sab'ïn”, în Nasr și Leaman, History, pp - Vezi „The Hidden Sciences in Islam”, de Jean Canteins în Islamic Spirituality, SH Nasr (ed ), capitolul , pp - Aceasta este una dintre puținele lucrări ale lui Ibn Sab'ïn care a fost studiată și tradusă într-o limbă occidentală Vezi E La tor, "Ibn Sab'ïn of Murcia and His 'Bude! al-'Ãrif'", Journal al-Andalus / ( ) pp - Cruz Hernandez se referă la școala reprezentată de Ibn Sab'in drept „gnozofie” (Istorie, : ) Această școală, denumită uneori Sab'iyyah, a fost reprezentată după Ibn Sab'ïn de marele poet sufi al-Shustarï, care a fost unul dintre elevii săi Despre filosofia istoriei a lui Ibn Khaldün vezi Muhsin Mahdi, Ibn Khaldün's Philosophy of History (Chicago: Chicago University Press, ) Vezi Abderramane Lakhsassi, „Ibn Khaldün”, în Nasr and Leaman, History, pp - - Vezi SH Nasr, Science and Civilization in Islam, pp - ; S Johnson, „The ‘Umranic Nature of Ibn Khaldün’s Classification of the Sciences”, Muslim World, voi , , p - Acest sat din Munții Zagros la sud de Zanjan este, de asemenea, casa originară a familiei Suhrawardî de sufiți, cu care Shaykh al-ishrãq nu era, totuși, rudă Despre Suhrawardî, viața și lucrările sale, vezi Corbin, In Iranian Islam, voi ; Nasr, Trei înțelepți musulmani, capitolul ; idem, „Suhrawardî”, în Tradiția intelectuală islamică în Persia, p - ; Corbin și colab , History of Islamic Philosophy, pp - ; Mehdi Aminrazavi, Suhrawardî and the School of Illumination (Londra: Curzon, ); Hossein Ziai, „Shihab al-Din Suhrawardî: Fondatorul Scolii Illuminationist”, în Nasr și Leaman, Istorie , pp - ; și Ibrahim Dinâni, Shu'â^-i andîshah wa shuhüd-i falsaja-yi Suhrawardî Vezi traducerile acestui opus major ca Cartea Înțelepciunii Orientale, trad H Corbin; C Jambet (ed ); și Filosofia iluminării, trad J Walbridge şi H Ziai Recitalurile din Suhrawardî au fost traduse în franceză elegantă de H Corbin ca L'Archange empourprée (Paris: Fayard, ); au fost, de asemenea, traduse, dar cu mai puțin succes, în engleză de W Thackston ca The Mystical and Visionary Treatises of Suhrawardî (London: Octagon Press, ) Vezi Suhrawardî, Opera Metaphysica et Mystica, voi , ed H Corbin (Teheran și Paris: A Maisonneuve, ) p ; vezi, de asemenea, John Walbridge, The Leaven of the Ancients (Albany, NY: The State University of New York Press, ) a cărui înțelegere a acestui subiect este destul de diferită de a noastră Note la capitolul Pentru tradiția ulterioară a școlii de iluminare vezi Hossein Ziai, „The Illuminationist Tradition”, în Nasr și Leaman, History , p - Pentru o explicaţie a angelologiei complexe a lui Suhrawardï, care este discutat în multe dintre lucrările sale, în special în Hikmat al-ishrăq, vezi Corbin, Les Motifs zoroastri ■ ■ ns la philosophie de Sohrawardî (Teheran: Société d'Iranologie, ( ■ vezi, de asemenea, Nasr, "Suhrawardï", în The Islamic Intellectual Tradition iti Persia pț : - Ne referim pe deplin la acest subiect în capitolul Vezi n „Școala din Isfahan”, op cit , p urm Pentru o scurtă analiză a acestei lucrări majore, vezi Nasr, The Islamic Intelectual Tradition in Persia, pp urm Corbin a făcut o analiză foarte poetică a „mărturisirilor extatice” ale lui Mïr Dãmãd în En Islam iranien, vol , p și urm Multe dintre lucrările lui Mïr Dâmâd rămân, însă, sub formă de manuscris În ultimii câțiva ani, se acordă mai multă atenție scrierilor sale, iar câteva dintre ele încep să vadă lumina zilei Vezi, de exemplu, lazâvat va Mavâqït, 'Alï Owvjabï (Awjabï) (ed ) (Teheran: Daftar-i Nashr-i Mïrâth-i Maktüb, ); al-Șirâț al-mustaqïm, 'Alï Owvjabï (ed ) (Teheran: Daftar-i Nashr-i Mïrâth-i Maktüb, ); Sayyid Ahmad al-'Alawï al-'Àmilï, Sharh al-qabasât, Hâmid Nâjï Isfahânï (ed ) (Teheran, Mu'assasa-yi Muțăli'ât-i Islâmï, [AH solar]); și Taqwïm al-ïmân 'Alï Owvjabï (ed ) (Teheran: Daftar-i Nashr-i Mïrâth-i Maktüb, ) Această lucrare conține, de asemenea, textul lui Sayyid Ahmad 'Alawï Kashf al-haqâUq, care este un comentariu la Taqwïm al-ïmân, împreună cu o discuție amplă despre lucrările și filosofia lui Mïr Dãmãd (pp - din introducere) și o relatare a vieții, lucrărilor și gândirii elevului său Sayyid Ahmad 'Alawï (pp - din introducere) Note la capitolul Vezi John Philoponus, On the Eternity of the Cosmos against Produs (Leibzig: Teubner's, ); și a lui Despre crearea lumii (Leibzig· Teubner's, ) Unul dintre marii noștri profesori de filozofie islamică, Sayyid AbtPl-Hasan Raffi Qazwîni, spunea că aceasta este singura problemă care nu a fost niciodată rezolvată filozofic satisfăcător în analele filozofiei Islán ■, nici măcar de Mir Dãmãd sau Mullâ Șadră , care a oferit o soluție foarte diferită de cea a stăpânului său Vezi Izutsu, op cit , p - Vezi și Dabashi, op cit , p și urm Despre Mir Findiri: ki, vezi ' >rbin, La Philosophie iranienne islamique, pp și urm; și Nasr, Tradiția intelectuală islamică în Persia, pp - Pentru traducerea acestei qașidah persană, vezi tradiția noastră intelectuală islamică, pp - Vezi Fathullah Mojtabai, Hindu Muslim Cultural Relations (Delhi: National Book Bureau, ), p și urm El mai menționează că și Mïr Findirisski ■ glosarul termenilor filozofici tehnici sanscriti în arabă și persană (p ) > stly te gândul lui Mullã Șadră și școala sa Deși Mullâ Șadră s-a diferențiat de profesorul său în multe puncte, el l-a urmărit îndeaproape și în multe chestiuni, cum ar fi, de exemplu, în acceptarea celebrului principiu „Nu există nicio cauză eficientă în existență decât Dumnezeu” (lã rmPaththi fi wujüd ilkPLlâh) Vezi 'Alï Awjabï, "DümamâT az andïshahâ wa nazariyyât-i Mïr Dãmãd", Kheradnameh-e Sadra, voi , > , martie , p - Corbin, Sayyid Jalâl al-Dïn Ãshti yâm, id eu însumi am pre videe « bibliografia scrierilor sale, la ht în seria lui ;s fiind în Na: > Sad al Эі n Shïrüzï, pp - Din moment ce compilarea rk: Paulist, ) Sei I Corbin, Les Motifs zoroastriens dans la philosophie de Sohrawardï, ; și En Islam iranien, voi , p și urm Vezi Fazlur R ■ iman, Profeţia în Islam; și „Ibn Sînâ” al său, în Sharif, A History of Muslim Philosophy, vol , p - Henry Corbin a fost cel care a reînviat de unul singur semnificația lumii imaginare în Occidentul modern, unde termenul de imaginație este aproape întotdeauna asociat cu irealitate De la Centrul pentru Studiul Imaginarului fondat de Gilbert Durand în Franța până la Academia Temenos fondată de Kathleen Raine în Marea Britanie, influența centrală a învățăturilor lui Corbin despre lumea imaginai sau mundus imaginalis, bazată pe învățăturile metafizicienilor islamici, este evident Vezi studiul clasic al lui Corbin Alone with the Alone Creative Imagination in the Sufism of Ibn 'Arabi Despre doctrina lui Ibn 'Arabï despre lumea imaginar, vezi, de asemenea, W Chittick, Imaginai Worlds: Ibn al-'Arabï and the Problem of Religious Diversity; și a lui Self-Disclosure of God (Albtny-State University of New York Press, ), capitolul , pp și urm După cum am menționat mai devreme, pentru a nu provoca confuzii între viziunea metafizicienilor islamici despre khayăl (imaginație) și înțelegerea modernă a acestui termen, cu mulți ani în urmă, Corbin și cu mine am decis să folosim adjectivul imaginai r; ither thaï, imaginar pentru Conceptul islamic de imaginație, iar termenul este acum în curs de a fi acceptat în multe limbi europene Vezi Nasr, Islamic Life and Thought, capitolul , pp și urm Despre semnificația mișcării transsubstanțiale în relație cu filosofia naturală și fizica, vezi Ibrahim Kalin, „Between Physics and Metaphys- Note la capitolul ies: Mullă Șadră on Nature and Motion," Islam and Science, vol , nr , iunie , pp - En Islam iranien, vol , p - Pentru un studiu al filosofiei lui Mullă Șadră în lumina revelației și profeției, vezi Zailan Moris, op cit ; şi Christian Jambet, The Act of Being: The Philosophy of Revelation in Molia $adră (Paris: Fayard, ) Vezi și Joseph Lumbard, „The Place of Prophecy in Mullă Șadră's Philosophy of Perception”, în Seyed G Safavi (ed ), Perception according to Mullă Șadră (London: Institute of Islamic Studies—Salmãn-Ãzãdeh Publication, ) pp - Întinderea deplină a influenței lui Mullă Șadră în India nu a fost încă studiată Cu peste patru decenii în urmă, când am vizitat unele dintre principalele biblioteci din India, în special pentru a studia manuscrisele lui Mullă Șadră, am fost uimit de numărul de manuscrise ale lucrărilor sale în locuri precum Bibliotecile Rampur și Khudâbakhsh Printre acestea, numărul manuscriselor din Kitâb al-hidâyah și numărul foarte mare de comentarii și glose scrise pe el (mult mai multe decât în Persia însăși) a fost cu adevărat uimitor Vezi Akbar Thubüt, „Sharh-i hidâya-yi Mullă Șadră dar Hind”, în Kheradnameh-yi Sadra, voi , nr , martie , p - ; și „Mullă Șadră dar Hindüstãn”, în SH Nasr, Ma'ărif-i islãml dar jahãn-i mu'âșir (Teheran, Shirkat-i Kităbhă-yi Jîbî, [AH solar]), pp - See Mahmut Kiliç, "Mullă Șadră dar dăhra-yi andîshmandăn-i turk," Kheradnameh-e Sadra, voi , no - , , pp - În acelaşi timp logician, epistemolog, metafizician, poet şi sfânt, Sabziwări reprezintă exemplul concret al învăţăturii şi trăirii filozofiei profetice într-o perioadă nu departe de a noastră, el fiind decedat în / Vezi Tradiția noastră intelectuală islamică în Persia, capitolul , pp - ; și T Izutsu, „The Fundamental Structure of Sabziwări’s Metaphysics”, care este introducerea la Sharh-i ghurar al-farâ'dd sau Sharh-i manzümah de Sabziwări, partea , „Metaphysics” (Teheran/McGill University, Montreal: Institutul de Studii Islamice, Filiala Teheran, ), pp - Acesta este cel mai amplu și mai măiest tratament al metafizicii lui Sabziwări într-o limbă europeană Vezi și Ghulăm Husayn Ridă Nizhăd, Hakim Sabziwări (Teheran: Sană'î, [AH solar]) Este cu siguranță nevoie de un studiu monografic amplu în limba engleză asupra acestei figuri remarcabile Capitolul De la Școala din Isfahan то Școala din Teheran Despre această figură importantă care a fost în același timp filozof, teolog, gnostic și poet, vezi SH Nasr, „The School of Isfahan”, în The Islamic intellectual Tradition in Persia, pp - ; și Fayd Kăshăni, U$ül al-ma'ărif, Note la capitolul ed SJ Ãshtiyãní (Mashhad: Facultatea de Teologie, [QH solar]), inclusiv o introducere în limba engleză de SH Nasr; şi Corbin, La Philosophie islamique iranienne, pp - La fel ca Fayd Kãshãní, Lâhïjï a fost, de asemenea, un poet desăvârșit și un teolog major șiit despre care am discutat în capitolul Vezi Yãd-nãma-yi Hakïm Lâhïjï; și Corbin, op cit , pp» - Despre aceste cifre, unele dintre vh >m au fost discutate în capitolul , vezi introducerea lui SJ Ãshtiyaní la ediția sa din Șadr al-Dïn Shirâzï, al-Shawãhid al-rubübiyyah cu comentariul lui Sabziwărî (Mashhad: Mashhad University Press , ), p - urm ; de asemenea Manüchihr Șadiîqî Suhã, Tarikh-i hukamã'J wa 'urafã-yi muta^ãkhhir (Teheran: Intishãrãt-i Hikmat, [AH solar]); și H Corbin, The Islamic Iranian Philosophy in the Xviie and Xviiie Centuries Vezi „Ali Așghar Halabï, The Philosopher's History of Iran (Teheran: Zawwâr, [AH Solar]), pp - Vezi și SH Nasr cu M Aminrazavi, Anthology of Philosophy in Persia, voi (Londra: Taur, [în presa]) Vezi introducerea lui Âshtiyânï la al-Shawâhid al-rubübiyyah, pp urm ; și Ă htiyânï (ed ), Muntakhâbâtï az ãthãr-i hukamã-yi ilâhï-yi Iran, voi (Mashh; i Mashhad University Press, [AH Solar]), pp și urm Vezi și M Saduqï Suh op cit pp și urm rh( istorie i dezvoltarea sau hikmat în Isfahan după Mullã Ali nu a fost bine studiată, deși Jalâl Humâ'ï a oferit multe informații utile despre acest subiect în studiul său general al istoriei Isfahanului (Târïkh-i Ișfahăn) , care, din câte știm, nu a fost niciodată publicată integral Există o scurtă biografie a lui Mi Ili Abd Allâh de către fiul său, celebrul filozof Mullã 'Ali Mudarris, căruia îi vom ■ în curând Această biografie a fost descoperită de Ãshtiyãní și are beei i ansia · în introducerea noastră în engleză la ediția lui Âshtiyânï a lui Zunüzï, Lama'ât- ilãhiy Divine Splendor (Teheran: Cultural Studies and Research Institute, ), [ ■ - Editat de SJ Ă htiyânï, op cit Editat de SJ Ăt h yãní (Tel i an: Imperiai Iranian Academy of Philosophy, ), cu EnglisE and I n lift )f Sayyid Muhammad Kãzim 'Așșâr, vezi introducerea lui SJ Ãshtiyãní la ediția sa de Majmiïa-yi ãthãr-i 'Așșâr (Teheran: Intishârât-i Amîr K bir, [AH solar]), pp Dacă Vezi, de asemenea, relatarea poetică emoționantă a acestui maestru de către fiica lui, Shusha Guppy, în autobiografia ei, The Blind Horse: Memories of a Persian Childhood (Londra: Heinemann, ) Scrisă într-o engleză elegantă, această lucrare dezvăluie multe despre trăsăturile personale ale acestui înțelept remarcabil La pensionare a fost succedat de AbtPl-Hasan Sha'răni Când am devenit profesor la aceeași catedră în , singurul curs de filozofie islamică era predat de Așșâr, dar am reușit să extind programa într-o oarecare măsură Timp de câțiva ani, Corbin și cu mine am predat un seminar pentru absolvenți pe această temă și, de asemenea, am pregătit și predat un nou curs care a fost o introducere în filozofia islaică și o cerință pentru toate specializările în filozofie și pentru mulți alți studenți Timp de peste cincisprezece ani am studiat diverse texte tradiționale cu maestrul la casa lui Dhu'l-Majd Țabâțabâ'î, un avocat dedicat studiului hikmat-ului și 'irfânului Ne-am întâlnit cu 'Așșâr trei după-amiezi pe săptămână pentru studiu Aproximativ cinci ani din această perioadă au fost petrecuți studiind Ashi'at al-lama'ât din Jămi, care este un comentariu la Lama'ât (Flujerii divine) al lui cIraqî și un text gnostic de mare frumusețe literară, „Așșâr fiind foarte bine versat în literatura sufită clasică, în special în poezie, pe care a citat-o des în cursurile sale Citea unul sau două rânduri din Jâmî și apoi ținea un discurs propriu timp de o oră sau două După cinci ani, când am terminat introducerea, maestrul a spus: „Nu trebuie să continuăm Ar trebui să poți citi restul textului pe cont propriu” Tot la casa lui Dhu'l-Majd au avut loc sesiunile de weekend cu 'Allâmah ȚabațabâT, sesiuni cărora s-a alăturat Corbin în timpul sezonului de toamnă, pe care l-a petrecut la Teheran AII dintre aceste lucrări au fost editate cu comentarii de Ãshtiyãní în Majmü'a-yi ãthãr-i 'Așșâr Este o enigmă că „Așșâr nu a scris o lucrare care să se confrunte cu gândirea occidentală, precum „Allâmah Țabâțabâ'î și Mîrză Mahdî Hâ'irî Yazdî L-am întrebat de mai multe ori despre această chestiune, dar el a refuzat întotdeauna propunerea de a scrie o astfel de lucrare într-o manieră care sugerează că o astfel de întreprindere nu merită din cauza lipsei de profunzime a ideilor filozofice moderne Muhsin Furûghï fiul cel mai mare al lui Muhammad 'Ali Furûghï, care a scris textul major despre filozofia occidentală o¡ hy mi idem Persia (Sayr-i hikr- t Note la capitolul dar Urtlpă), ne-a spus că atunci când era copil, în gospodăria lor exista un mare interes pentru filozofia europeană, care era foarte venerată, în timp ce atunci când se vorbea despre Mullă Șadră, se considera ceva foarte obișnuit și neinteresant, precum carnea cumpărată la o macelarie Dacă acesta a fost cazul într-o gospodărie al cărei stăpân era interesat de filozofia islamică și care a tradus o parte din Shifă a lui Ibn Șină în persană, ne putem imagina cum trebuie să fi fost în alte gospodării modernizate Vezi analiza noastră în special referitor la gândirea islamică a scenei filosofice din Persia la acea vreme în Islamic Intellectual Tradition in Persia, capitolul , „Islamic Philosophy in Modern Persia”, pp - Despre viața și operele sale, vezi introducerea noastră în Islamul său șiit, ed S H Nasr, (Albany: State University of New York Press, ); și 'Allămah Sayyid Muhammad Husayn Husayni Țihrănî, Mihr-i tãbãn (Mashhad: Mashhad University Press, [AH solar]) Am avut onoarea și privilegiul de a studia atât filosofia, cât și 'irfăn-ul cu 'Allămah Țabățabă'i timp de aproximativ nouăsprezece ani, între și Țihrănî, care a fost el însuși printre cei mai buni studenți ai lui 'Allămah, a fost un savant și filozof important în sine drept și autor a peste o sută de lucrări, multe care se ocupă de hikmat A studiat și a predat în Qom și aparține propriu-zis mure școlii din Qom decât Școlii din Teheran A se vedea Principies of Epistemology in Islamic Philosophie-Knowledge by Presence, (Albany: State University on New York Press, ) și înainte de a lucra despre autor Desigur, au existat și alți filozofi tradiționali, precum Husayn 'Aii Răshid și Muhammad Taqî Ja'farî, care s-au ocupat de gândirea occidentală, dar considerăm că Țabățabă'î și Hă irî sunt cei mai importanți din acest grup și, prin urmare, nu s-au ocupat cu ceilalți de aici În acest context, este important să ne referim mai ales la lucrările lui Muhammad Băqir al-Șadr, care a fost un membru marcant al Școlii filozofice din Najaf Capitolul Reflecții asupra islamului și gândirii moderne Islamul se bazează pe inteligența, iar inteligența este ușoară așa cum este exprimată în hadUh „inna’l-'aqla nur””’’ („Cu adevărat inteligența este lumină”) Expresia caracteristică a Islamului este curtea unei Alhambra ale cărei forme sunt atât de multe cristalizări de lumină și ale cărei spații sunt definite de razele acelei lumini care simbolizează în această lume Intelectul Divin Despre tradiție și modernism așa cum sunt folosite aici și de fapt în toate scrierile noastre, vezi Frithjof Schuon, Light on the Ancien! Lumi, trad Lord Northbourne (Bloomington: World Wisdom Books, ); și René Guénon, Note la capitolul Criza lumii moderne, trad Marco Pallis și Richard Nicholson (Ghent, NY: Sophia Perennis et Universalis, ) Dacă suntem forțați să redefinim acești termeni aici, este pentru că, în ciuda cantității considerabile de scrieri dedicate subiectului de către scriitori tradiționali remarcabili precum Guénon, Schuon, Ananda K Coomaraswamy, Titus Burckhii· dt, Martin Lings și alții, există sunt încă mulţi cititori, în special musulmani sau· pentru care distincţia dintre tradiţie şi modernism nu este clară Ei identifică încă tradiția cu obiceiurile și modernismul cu tot ceea ce este contemporan Mulți studenți occidentali ai islamului identifică, de asemenea, „modern” cu „avansat”, „dezvoltat” și altele asemenea, de parcă marșul timpului în sine ar garanta o îmbunătățire De exemplu, Cari Leiden, un om de știință politic și student al islamului contemporan, scrie: „La fel de important este modul în care termenul de modernizare poate oferi în sine o perspectivă asupra acestor întrebări au învățat să se adapteze la ele Fiecare astfel de confruntare a fost, într-un fel, o ciocnire sau un contact cu modernizarea " James A Brill și Cari Leiden, Politics in the Middle East (Boston: Little, Brown, ), p Autorul continuă citând ca exemplu confruntarea romanilor cu grecii și a arabilor cu bizantinii și perșii Cu toate acestea, în ciuda naturii decadente a culturii grecești târzii, nici grecii, nici cu siguranță bizantinii și perșii nu au fost moderni în definiția noastră a cuvântului Dacă modernismul este înțeles în sensul nostru, atunci aceasta este prima dată când societățile tradiționale se confruntă cu modernismul În ciuda caracterului total antitradițional al perspectivei care domină antropologia modernă, chiar și anumiți antropologi au ajuns la concluzia că din punct de vedere metafizic și spiritual, omul nu a „evoluat” nici măcar din epoca de piatră Dacă în primele decenii ale secolului al XX-lea această viziune a fost susținută de câțiva savanți precum Alfred Jeremias și Wilhelm Schmidt, în ultimii ani a primit un sprijin mai puternic bazat pe dovezi extinse reflectate în studiile unor bărbați precum Jean Servier și, din punct de vedere al antropologiei religioase, Mircea Eliade Trebuie amintit că chiar și în această perioadă relativ scurtă de cinci secole, lumea musulmană a rămas în cea mai mare parte tradițională și nu a simțit întregul impact al modernismului decât în urmă cu un secol sau douăzeci Vezi SH Nasr, Islam and the Plight of Modern Man; și Islamul tradițional în lumea modernă În celebrul poem persan Ιην· mtil invocarea ta dă naștere la meditație (/zÆr) Și dă naștere la o sută de mii de „gânduri” fecioare (andîshah) relația dintre activitatea mentală într-un context tradițional și practica și contemplarea spirituală este clar enunțată Note la capitolul Au existat încercări recente ale unor gânditori occidentali de a scăpa de reducționismul fizicii clasice și de a introduce atât viața, cât și chiar psihicul ca elemente independente în univers Dar viziunea generală a științei moderne o păstrează pe cea reducționistă care ar reduce spiritul la minte, mintea la aspectele externe ale psihicului, aspectele externe ale psihicului la comportamentul organic, organismele la structurile moleculare și așa mai departe Omul care cunoaște și care are certitudinea propriei sale conștiințe este astfel redus la elemente chimice și fizice care în realitate sunt concepte ale propriei minți impuse domeniului natural Vezi Arthur Koestler și JR Smythies (eds ), Beyond Reductionism (Boston: Beacon, ) Vezi, de asemenea, articolul lui Victor E Frankl, „Reductionism and Nihilism”, unde el scrie că „pericolul prezent nu constă cu adevărat în pierderea universalității din partea omului de știință, ci mai degrabă în pretenția și pretenția sa de totalitate Adevăratul nihilism de astăzi este reducționismul Nihilismul contemporan nu mai mâncărește cuvântul neant; astăzi nihilismul este camuflat ca nimic-în afară de-ness Fenomenele umane sunt astfel transformate în simple epifenomene " Vezi, de asemenea, lucrarea remarcabilă a lui Ernst Friedrich Schumacher, A Guide for the Perplexed (New York: Harper and Row, ), în special capitolul , unde se discută această întrebare A se vedea Femand Brunner, Science et réalité (Paris: Aubier, ), unde autorul arată în mod clar natura neantropomorfă a științelor tradiționale bazate sau încrederea lor pe Intelectul Divin mai degrabă decât pe simpla rațiune umană A se vedea, de asemenea, lucrările importante ale lui Wolfgang Smith, precum The Wisdom of Ancient Cosmology: Contemporary Science in Light of Tradition (Oakton, VA: Foundation for Tradițional Studies, ) În ceea ce privește studiul cosmosului ca criptă în ceea ce privește islamul, vezi SH Nasr, An Introduction to Islamic Cosmologicul Doctrines, capitolul Vezi SH Nasr „Conștientizarea de sine și supremația sinelui”, în The Need for a Sacred Science (Londra: Curzon, ), pp - Studiul clasic al lui Etienne Gilson, The Unity of Philosophical Experience (Westminster, MD: Christian Classics, ), este încă valoros în urmărirea acestei evoluții în gândirea occidentală, deși, desigur, nu acoperă istoria postmodernismului și a relativismului și nihilismul, care sunt rezultatele așteptate ale tendinței în cauză După cum s-a afirmat mai devreme în această carte, în contextul filosofiei islamice, în special Șadr ad-Dîn Shïrâzï a elucidat, poate mai mult decât orice alt filozof islamic, relațiile dintre cele trei căi ale rațiunii, intuiției și revelației deschise pentru ființele umane în căutarea lor pentru obținerea cunoștințelor Desigur, există mulți bărbați și femei care trăiesc în lumea de astăzi care nu ar accepta această descriere a oamenilor moderni, în măsura în care Note la capitolul preocupările în sine Dar un astfel de popor, al cărui zgomot de fapt crește în fiecare zi în Occident, este cu adevărat contemporan și nu modern Caracteristicile pe care le-am menționat ht rt peiium o modernismului ca atare și nu unui anume individ contemporan care pot fi de fapt opuse acestora Despre concepția islamică despre om, vezi SH Nasr, „Who Is Man? The Perennial An ' er of Islam”, în Jacob Needleman (ed ), The Sword of Gnosis (London: Arkana, f), pi - Conștiința nu are origine în timp Indiferent cum am încerca să ne întoarcem în examinarea conștiinței noastre, în mod evident nu putem ajunge la un început temperai În inima acestei conștiințe se află, de fapt, Conștiința Infinită a lui Dumnezeu, care este în același timp Realitatea Absolută și Transcendentă și Sinele Infinit care locuiește în centrul ființei noastre În general, sufismul a subliniat mai mult obiectivul, iar hinduismul polul subiectiv al Realității Unice care este obiectul și subiectul pur, dar concepția divinității ca obiect pur a fost, de asemenea, întotdeauna prezentă în islam ca referire în Nobilul ( )uran la Dumnezeu ca lăuntric (al-Bățin), hadîth-ul profetic a citat deja ar d su h tratate clasice sufite, așa cum dezvăluie Conferința păsărilor (Manpq al-țayr) din 'Ațțâr Vezi F Schuon, Spiritual Perspectives ■· ' Fapte umane, p urm A se vedea, de asemenea, SH Nasr, „În începutul creării a fost conștiința”, Harvard Divinity Bulletin, toamna/iarna , pp - ( Este interesant de observat că unul dintre tratatele remarcabile de filozofie islamică care se ocupă de metafizică și escatologie este o lucrare a lui Șadr al-Dîn Shïrâzï intitulată Mafătîh al-ghayb, literalmente „Cheile lumii invizibile” „În islam, așa cum am văzut, raza divină străpunge direct toate gradele de existență, ca o axă sau pivot central care leagă armonios și conferă fiecărui grad ceea ce îi este potrivit; și noi am văzut, de asemenea, cum raza dreaptă se curbează la întoarcere și devine un cerc care aduce totul înapoi la punctul său de plecare ” Leo Schaya, „Contemplation and Action in Judaism and Islam”, în Yusuf Ibish și Ileana Marculescu (eds ' Contemplation and Action in World Religions (Seattle: University of Washington Press, ), p Desigur, ramificația acestei opoziții și detaliile legate de fiecare domeniu sunt de așa natură încât ar putea fi discutate la infinit Dar aici avem în vedere principiile mai degrabă decât aplicațiile lor Am discutat în detaliu câteva dintre aceste probleme în Islam și situația omului modern „În lumea modernă, mai multe cazuri de ios de credință religioasă trebuie să fie urmărite la teoria evoluției ca cauză imediată decât la orice altceva pentru o logică mai atentă, nu există nicio opțiune : să aleagă între cele două, adică între doctrina căderii lui mar și „doctrina” înălțării omului și să respingă cu totul pe cel neales ” Martin Lings, recenzie despre Douglas Dewar, The Transformist Illusion, în Studies in Comparative Religion, voi , nr , , p Note la capitolul S-ar putea explica, de asemenea, răspândirea rapidă a teoriei evoluției ca pseudo-religie în Occident, spunând că, cel puțin, în mare măsură, s-a ajuns la fili vidul deja creat prin slăbirea credinței Dar în ceea ce privește islamul, efectul său a fost de a coroda și de a slăbi o credință deja existentă care a rămas puternică, așa cum a fost cazul acei creștini care aveau încă o credință religioasă puternică atunci când teoria evoluției s-a răspândit la sfârșitul secolului al XIX-lea și este, de fapt, încă cazul până în ziua de azi Vezi Louis Bounoure, Determinism and finality, double law of life (Paris: Flammarion, ); ibid , Căutarea unei doctrine a vieții: adevărați cărturari și falși profeți (Paris: Laffont, ); Douglas Dewar, The Transformist Illusion (Murfreesboro: Dehoff, ); Evan Shute, Defecte în teoria evoluției (Nutley, NJ: Craig, ); M Bowden, The Rise of the Evolution Fraud (Bromley, Kent: Sovereign, ): Giuseppe Sermenti și Roberto Fondi, Dopo Darwin: Critica all' evoluzionismo (Milan: Rusconi, ): Roberto Fondi, La Révolution organiciste (Paris: Labirintul, ); și Michael Dentón, Evolution: A Theory in Crisis (Bethesda, MD: Adler și Adler, ) De asemenea, ne-am ocupat de această întrebare în Man and Nature (Chicago: ABC International, ); și Cunoașterea noastră și Sacrul, capitolul , pp și urm Schumacher, Ghid pentru cei perplexi, p „Este mult mai bine să crezi că pământul este o boală susținută de o broască țestoasă și flancat de patru elefanți decât să crezi, în numele „evoluționismului/ în venirea vreunui monstru „supra-uman” „O interpretare literală a simbolurilor cosmologice este, dacă nu pozitiv utilă, oricum inofensivă, în timp ce eroarea științifică – cum ar fi evoluționismul – nu este adevărată nici literal, nici simbolic; repercusiunile falsității sale sunt dincolo de calcul ” F Schuon, Spiritual Perspectives and Human Facts, p „Dacă prezentăm, de dragul argumentării, teoria evoluției într-o formulare cea mai științifică, trebuie să spunem ceva de genul acesta: „La un anumit moment de timp, temperatura Pământului a fost de așa natură încât a devenit cea mai favorabilă pentru agregarea atomilor de carbon și a oxigenului cu combinația azot-hidrogen și cea din apariția aleatorie a grupurilor mari au apărut molecule care au fost structurate cel mai favorabil pentru apariția vieții și, din acel moment, a trecut prin perioade vaste de timp, până când, prin procese de selecție a naturii, a apărut în sfârșit o ființă capabilă să aleagă iubirea în locul urii și dreptatea în detrimentul nedreptății, să scrie poezie ca cea a lui Dante, să compună muzică ca cea a lui Mozart și să facă desene ca cele ale lui Leonardo o viziune asupra cosmogenezei este o nebunie Și nu mă refer deloc nebun în sensul de invectivă argotică, ci mai degrabă în sensul tehnic al psihoticului Într-adevăr, o astfel de viziune are multe în comun cu anumite aspecte ale gândirii schizofrenie " Karl Stern, The Flight from Oman (New York: Farrar, Straus and Giroux, ), p Autorul, un cunoscut psihiatru, a ajuns la această concluzie nu din baze tradiționale, ci din premisele diferitelor școli de gândire contemporane Note la capitolul Vezi în special lucrările lui Wilbui Smith Mai recent, lucrările despre design inteligent au reprezentat o provocare științifică majoră pentru evoluționism Vezi în special William Dembski, Intelligent Design: The Bridge between Science and Theology (Downers Grove, IL: Intervarsity, ); și Michael Behe, Darwin's Black Box (New York: Free Press, ) La un nivel mai popular, gânditorul turc Harun Yahya a scris o serie de lucrări pe acest subiect A se vedea Evolution Deceit lui (Londra: Ta-Ha, ) Am discutat despre ideea progresului și respingerea lui în Islamul nostru și Fuga omului modern Vezi și Maryam Jameelah, Islam and Modernism (Lahore: Muhammad Yusuf Khan, ) Pentru o respingere elocventă a noțiunii de progres a se vedea Martin Lings, Ancient Beliefs and Modern Superstitions (Cambridge, Marea Britanie: Quinta Essentia, ); de asemenea, Lord Northbourne, Looking Back on Progress (Londra: Perennial Books, ) Despre critica teilhardismului, care caută să sintetizeze evoluționismul și ideea de progres cu teologia creștină, vezi Wolfgang Smith, Teilhardism and the New Religion (Rockford, IL: Tan Books, ); și Cunoașterea noastră și Sacrul, pp - Despre rădăcinile mai profunde ale utopismului în Occident, vezi Jean Servier, Histoire de l'utopie (Paris: Presse Universitaire de France, ; Vezi Cunoașterea noastră și Sacrul, capitolul , pp Iff Acest lucru este dovedit de lipsa în arabia clasică sau persană a termenilor pentru secularism Ne-am ocupat de calitatea sacră a tuturor aspectelor învățării islamice, chiar și a științelor naturii, în Știința și Civilizația noastră în Islam; de asemenea, Știința islamică: un studiu ilustrat Index 'Abbãs, Shah, Abbazide: distrugerea califatului de, ; ascensiunea puterii Ash'arite printre, 'Abd al-Halìm Mahmùd Vedea Mahmùd, 'Abd al-Halim 'Abd al-Haqq ibn Sab'ïn Vezi Ibn Sab'ïn, 'Abd al-Haqq 'Abd al-Ghanyï al-Nãbulusí, de ani 'Abd al-Jabbãr Vezi Qâdï 'Abd al- Jabbãr 'Abd al-Qãdir Hamzah ibn Yãqüt Ahari Vezi Ahari, 'Abd al-Qãdir Hamzah ibn Yãqüt 'Abd al-Rahmán Badawi Vedea Badawì, Abd al-Rahman 'Abd al-Rahmãn ibn Khaldun Vedea Ibn Khaldun, 'Abd al-Rahman 'Abd al-Rahman Jamï Vezi Jâmï, 'Abd al-Rahmân 'Abd al-Razzãq Kãshãni Vedea Kãshãní, 'Abd al-Razzãq 'Abd al-Razzãq Lâhijï Vezi Lâhïjï, 'Abd al-Razzãq 'Abd al-Wahhãb al-Sha'rãní Vedea Sha'ranï, 'Abd al-Wahhãb 'Abduh, Muhammad, Abharï, Athïr al-Dïn, , , , Aborigeni, australieni, abrahami: monoteism, , ; filozofii, ; Pitagorismul, ; termeni, Absalom, Absolutul, Ființă Absolută, abstracțiuni, Abu 'Abd Allah al-Shawdhi Vezi Shawdhi, Abu 'Abd Allah Abu 'Abd Allah Muhammad Tabrizi Vezi Tabriz, Abu 'Abd Allah Muhammad Abu 'Ali al-Jubbâ'ï Vezi Jubbâ'ï, Abu 'Ali Abu Hanifah, Imam, , Abu Hatim al-Râzi Vezi Razi, Abu Hatim Abu Hayyan al-Tawnidi Vezi Tawheed, Abu Hayyan Abubacer Vezi Ibn Sufayl, Abu Bakr Muhammad Abu Bakr al-Baqillanl Vezi Baqillani, Abu Bakr Abu Bakr ibn Bajjah Vezi Ibn Jajjah, Abu Bakr Abu Bakr Muhammad ibn 'Alï Khusrawï Vezi Khusrawï, Abu Bakr Muhammad ibn 'Alï Abu Bakr Muhammad ibn Tufayl Vezi Ibn Tufayl, Abu Bakr Muhammad Abü Ishãq al-Nazzãm Vezi Nazzâm, Abu Ishâq Ibrâhîm Abü Ishãq al-Warrãq Vezi Warrãq, Abu Hhãq Abu Ishaq Tabrizi Vezi Tabrïzï, Abu Ishãq Abü 'l-'Abbãs al-Lükarï al-Marwazï Vezi Lükarï al-Marwazï, Abü'l-'Abbâs Abü'l-'Abbâs Iranshahrï Vezi Iranshahrï, Abüd-'Abbâs Abu'l-Hasan al-Shadhilï, Shaykh Vezi Shadhilï, Shaykh Abu'l-Hasan Index Abu'l-Barakat al-Baghdadi, АЬйЧ-Fath al-Shah astãni Vezi Shahrastânï, Abü'l-Fat· Abû'l I lasan al-' Âmu · Vezi 'Ãmiri, Abu -Hasan Abu'l Ha al-S la'rânï Vedea Sha'ranï, к >ü Ha san Abu'l Hudhí al Allât Set 'Allât, Abû l Hdayel Abu -Hul 'nâ , , ■ ■ ■ Abû Qâsim il 'Iraqï Vezi „Irakian, Abu ' Qâsim Abû Mançûr al-Mâturidï Sec M lurid, Abu Mansur Abû Muhammed 'Ali ibn Hazm Vezi Ibn Hazm, Abu Muhammar · i 'Ali Abû Nașr al-Fârâbï Vezi Fârâbï, Abû Naûr Abû Rayhân al-Birüi i și Birûnï, Al Rayh in Abu Sulayman a S jist ini, Vezi Sijistan, Abü ul lyman Abû'l vi i 'jd M hammad Tabriz N ; akâñi Abu Ya'qub al-Siji este Vezi Sijistan, Abu Ya'qub Intelect activ, , , , actus essendi, , , adaequatio rei et intellectus, Adam, , ' ' , , ; Ceresc, Anunț 'ii, Pai л ·,, n , « 'Adûd al >ïn al-Ijï Vezi Ijî, 'Adûd al-Dîn Afandï, Bali Se· Bali Afandï Dosarul departamentului -Religie i hâni Vezi lumina K Afdâl a Din Affiti, Animal al-Dïn, ani afgan, al- Vezi Asadbadi, Jamal al-Din Af^an, Suhail, nl Agha-Khanid, Agkhini ia, agi ■ isticism, , Ahi ï¿½ Ibn Abì Jumhûr, de ani Ah tri, 'Abd al-Qãdi Hamzah ibn ■ iqùt, Alma , M ' hn id ibn! nbal, imam Vezi Ibn Han al Imam Ahmad ndi! >n Muhammad al 'Ășimi lee Às imi, 'iad ibn Muhammad kl ma ibn Vluskùya Vezi Ibn Musküh ih, dim A ibn Țay ib al-S; ikhsi Vedea Sarakhsi i ibn: lyyib Ahmadnagar, , ( khmad Sirhind Shaykh Vezi Sirhindi, Slykl Ahmad ÃTna-yi haqq-namã (Oglinda care reflectă adevărul), ÃTna-yi hikmat (Oglinda filosofiei), Ajwibah yamãniyyah 'an as^ilat al-șiqilliyțj (λ ;meni Răspunsuri la întrebări siciliene), Ai b ir, / k · Ід/ï (Etica Jalãleană), Ak]-i ' ? uf (Etica nașireană) , , 'Alà al-Dawlah Simnani Vedea Simnãni, 'Alã al-Dawlah Cartea Alâ^ï a Științei (Ibn Sinâ), , , , ãlam al-amr, 'ãlam al-ibdã , 'alam al-kh ilq, 'ala al-Khayal, , Cetatea Alamut, Alawi, Sayyid Ahmad, , , Albert cel Mare, alchimie, , , , , Alep, , , Alexandri; n: commentators, , Algebra (Khayyâm), Index Algeria: Islamic philosophy in, 'Ali Așghar Halabî See Halabî, 'Ali Așghar 'Ali ibn Abî Țălib, , , Ãl-i Jalâyir, 'Allm, al-, 'Ali Mudarris Țihrănî, Mullă Aqă See Mudarris Țihrănî, Ãqã 'Ali 'Ali Nuri, Mullă See Nuri, Mullă 'Alì 'Ali Sămî al-Najjăr See Najjăr, 'Alî Sămî 'Allăf, Abû’l-Hudhayl, , Allah: divinity of, ; Quranic teachings about, Allah Transcendent (Netton), 'Allămah al-Hillî, See Hillî, 'Allămah 'Allămah T ibățabă'î Vezi Țabățabă'î, 'kllămah Sayyid Muhammad Husayn Ameer Aii, Syed - Școala Almeria, almohade, Alûsî, Husăm al-, Amad 'ala -abad, al- (Despre suflet și soarta lui), „Amili, Baha” al-Din al-, , , Amin, 'Uthman, de ani Amin al-Din Hăjjî Bulah Vezi Bulah, Amin al-Din lăjjî Amin al-Hadrah, Aminrazavi, Mehdi, , / , / 'Amirî, Abû'l-Hasan al-: apărarea filozofică a Islamului de către, ; lucrări de, , , amr bi J -ma'rûf wa l-nahy 'an al-munkar, al-, , 'Amr ibn Bahr al-Jahiz Vezi Jahiz, 'Amr ibn Bahr Amul, Muhammad Taqi, Ămulî, Sayyid Haydar, , , , Anatolia, ; Filosofia islamică în, , , ; stăpânește Seljuq în, ; Muzică sufită în, Hannah, George С , , , , nl , /i , ЗОЗиІІ, и , // Anawati, М М , Vezi Anawati, Georges С Andaluzia: Filosofia islamică în, , ; activități filozofice în, angelologie, ; Mazdaean, , îngeri: alungați din cosmos, ; Mazdaean, Anglo-saxon: philosophy, , animae caelestes, anihilare, antropomorfism, , Anwar, Qasim-i, Anwar-i-jaliyyah (Lumina manifestă), Afrodisia, Alexandru, Apollo, , n Ãqã 'Alì Mudarris Țihrănî, Mullă See Mudarris Țihrăni, Mulla Ãqã 'Ali Ãqã -i Qazwînî, Mullă See Qazwînî, Mullă Âqă-i Ãqã Mîrză Rahîm Arbăb See Arbăb, Ãqã Mîrză Rahîm Ãqã Muhammad Ridă Qumshă’î See Qumsha’l Ãqã Muhammad Ridà Ãqã Muhammad Ridă Rashtî See Rashtî, Ãqã Muhammad Ridà 'aql, al-, , , , , ’aql al-fa"al, al-, , 'aql al-juzT al-, Aqțâb al-quțbiyyah, al- (Poles of the State of Being a Pole), Aquinas, St Thomas See St Thomas Aquinas Arabie, ; Lucrări ermetice în, ; nevoie de cunoaștere a, ; Gândirea peripatetică în, ; texte filosofice traduse, , philosophie vocabulary, , , ; filozofie, ; Sufismul, Index 'arad, Arbãb, Ãqã Mírzã Rahim, Arberry, Arthur, , nl, n arhitectură, , , ; Creştin, ; islamică, · Ardistãni, Mawí i Muha nmad Șădiq, Aristotelism, , , , , , , Arist ile, , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , « , ,í ; învăţături ale, Arkoun, Mohammad, , n Ar magan Mustafa, 'arsh, art' hi tian, ; istoricul, ; Isl, ic, ; philosophers', of, Asadãbãdi, Jamãl al-Dïn n of Dobândirea cunoştinţelor), Asfãr al-arba'ah, al- (Cele patru călătorii ale lui Mullã Sadrã), , , , , , , , , Asfãr al-arba'ah, al- (Cei Patru Călătoriile lui Mullã Shamsã G lãnl) Asfãr al-arba'ah, al ■ H Patru Călătoriile Shams! Dïn К ifré) Asfar Vezi Asfãr al-Arbi ah al-Ash'ari, Abu , Hasan al-, , - , , Ash'arism, , , , , ; antiintelectualism of, ; atacuri agi inst phi bear hy by, ; timpuriu, - ; mesajul tM oi, - ; ορροί ție la ; semnificația spirituală a, dominația Ash'arite, ; calm, , , , mutații, ; omnip 'tentiaíism, , ; ascensiunea teoriei, ; sch > , ■ , ; teologie, , ; teoriile atomismului, , , n ; voluntarism, n , n Ash'arite school, , , Ashkiwai , Our Mother Islam, Ashkiwari, Quțl al-Dïn , ( Ashtiyâni, Say yid J ilâl Dïn, , ; , , n - · Ashtiyâni, Mirzi Ahn id Ashtiyâni, Mirza Mahdi, , , ; , , , « , n Asiatic: tradiții, , 'Ășimî, Ahmad ibn Muhammad al-, Palatele Asin, Mihai, , , ; Un Asrâr al-hikam (Secretele înțelepciunii), 'Așșâr, Sayyid Muhai și Kazim, , , , , , nl astronomie, , ■ ; anti- Ptolemaic, ; PI >lemaic, 'Ațăbakhsh, Im m idah, Athar Abbac Rizvi, Sayyid See Rizvi, Sayyid Athar Un ateism de bază, Athir al-Din Abhari Vezi Abharï, Athir al-Din atc · ■ ■ sm, , ( , , , n A este Naquib al-, , pe ib >gy, ) аѵЛ г$, Avempace Vezi În Bajjah, Abu Bakr Averroes Vezi Ibn Rushd Averroes^ Comentariu la tatous "Republică", Averoism, Avicenna Vezi Ibn Sînâ Awșâf a -ashrãf (Descrierea Nobil), A'wânï, Ghulâm Ridâ, Ãwãz-i par-i fibrati (The Chant of aripa lui G ibriel), Awhad al-Din Kâzirünï Vedea Kâzirünï, Awhad al-Dïn 'ayn al-qalb, Index 'Ayn al-Qudãt Hamadãm Vezi Hamadãm, 'Ayn al-Qudãt 'Ayniyyah, al- (Oda lui Soni), Ayvazoglu, Beșir, Azerbaidjan: școală de filozofie în, - Azhar, al (Universitate), Azhar, Shaykh al-, Baader, Franz von, ni Bãbã Afdal Vezi Kãshãni, Afdal al-Dìn Badajoz, Badakhshãni, Sayyid Jalâl, n , ii Badãyi' al-hikam (Minunile înțelepciunii), Badawì, 'Xbd al-Rahmán, ani Badi' al-Mulk, Bagdad: Filosofia islamică în, , , Baghdadi, Abû'l-Barakât al-, Baghdãdi, Muhammad al-, Bahã al-Dîn al-'Amili vezi Ornili, Bahă' al-Dîn Bahmanyãr ibn Marzbãn, , baht, başirah, Băjurí, al-, Bakar, Osman, , n Bâlî Afandî, Bangladesh, baqăE sensul de, Bãqillãní, Abu Bakr al-, , Bãqir, Imam Muhammad al-, , , Bașrî, Hasan al-, Perioada baroc, Basra, Bc sțâmî, Bãyazíd al-, , Bayãn waU-tabyïn (națiunea Declarație și Expia), Bãyazíd al-Basțămî Vezi Basțămî, Bãyazíd Bayhaqï, Zahîr al-Dîn, Behe, Michael, fiind, ; absolut, , ; anihilarea și, ; lanț de, , ; contingent, ; lui Dumnezeu, , , , , ; necesar, , , , , , , ; negarea, ; filozofia lui, , , ; pur, , ; studiul, - ; unitate transcendentă a, - , , Iubit de inimi (Ashkiwarï), Berjak, Rafik, n Best Essence (Bulah), Ben Gabirol, Solomon, Bezels of Wisdom (al-Fãrãbí), , Bibliothèque Iranienne, Bihbahânî, Sayyid 'Alï Mûsawï, nl Bijapur, Bilen, M , n Bill, James, n bPl-malakah, ЬР -та'паЧ-а'атт, bPl-quwwah, Bïrûnî, Abü Rayhân al-, , , , , , Elan negru (Sioux), nl Blumberg, Harry, Boehme, Jakob, Cartea despre evenimentele care constituie o lecție (Ibn Khaldûn), Cartea îndrumării pentru filosofie (Abharï), Cartea acordului dintre ideile divinului Platon și Aristotel (al-Fãrãbí), Cartea realizării (Bahmanyãr ibn Marzbãn), Cartea cercurilor (Ibn al-Sïd), Cartea Criticii Examinarea detaliată a religiilor, sectelor și școlilor filozofice (Ibn Hazm), Cartea directivelor și observațiilor (Ibn Sïnâ), , , , , - , , Cartea călăuzirii (al-Juwaynï), Index Cartea Vindecării (Ibn Sínã), , , , , , Cartea Scrisorilor (Ibn Masarrah), Cartea Luminii (al-Ash'ari), Cartea Penetrilor metafizice · ionilor (Mullã Șadră), , nl Cartea de opinii a cetăţeanului ■ Orașul virtuos (al-Fãrãbí), , Cartea explicațiilor penetrante (Ibn Masarrah), Cartea Salvai и ■■■ (Ih Sínã), , , , Cartea Sc -ce Dedicare I lui 'AUP al-Dawlah (Ibn Sínã), Cartea realizarii lui Fericire (al-Fãrãbí), Cartea Smaraldului (al-Rãw c \ Cartea Uluiului linată, Oglinda Mântuitorului (Ahșă'î), ' Cartea Drumului de neregulă a științei teologiei (Ahsã í), Cartea f Ce este stabilit de Pt mal Reflection (Baghdãdí), Bounoun Louis, Breaking i hi Idols of the Age of Ignoran ■ (M Ili Șadră ■ Brea h of t ■ Compassion e, , Frați ·· lom o sophy, crestinism · , , , nl; Catholicis o, ? ; Dh nitate ot Fondator n - ; cunoașterea de către filozofii islamici, ; filosofia ca rivală cu religia în, ; filosofie j ofetică şi, ; tradițional, Orașul o;' ■: (Sf Augustin), Index cogito ergo sum, Comentariu asupra cărții directivelor și observațiilor (al-Râzï), , Comentariu asupra lui Ishãrãt (al- Rãzi) Vezi Comentariul asupra Cartea directivelor și observațiilor Comentariu asupra lui Ishãrãt Vezi allusi Comentariu asupra Manzûmah (Sabziwârï), Comentariu asupra posturilor (al- Rãzi), comunism, Însoțitori, Argumentul concludent de la Dumnezeu (Shãh Wall Allãh din Delhi), Confucianism, ; filozofie chineză tradiție sofică în, ; profeții ale, consciousne -' : unitate de, contingenţă, ; distincție de imposibilitate și necesitate, - , Coomaraswamy, Ananda K , de ani, , n , n Cooper, John, , n Corbin, Henry, , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , nl , nl , n , n , n , nl, nl, nl , и , n , n , n , , nl , , n , n , n , n , , , n , nl , nl , n , n , Sierra З І , cosmologie, , , , ; angelologie și, ; Aristotelian, ; Avia nannan, , ; Maniheen, ; a stiintelor naturii, ; pseudo-Empedoclean, ; Coran, ; tradițional, Cruz Hernández, Miguel, , , , , , n Cupa care reflectă Cosmosul (Maybudí), ciclul inițierii, , ciclul profeției, , Dabashi, Hamid, Dabîrân-i Kâtibï Qazwïnï Vedea Qazwïnï, Dabirãn-і Kâtibï Daccan, , Daiber, Hans, , dâUrat al-nubuwwah Vezi ciclul profeției dû irai al-walãyah/wilãyah Vezi ciclul de inițiere Dală il al-ha rîn (Ghidul celor perplexi), Dãmãd, Mïr Muhammad Bâqir, , , , b , , , , , , , , , ІИІ , n ; întemeierea Şcolii de b'ahan de către, , - , în perioada Safav , , ; școala principialității quiddității și, Dâneshpazhüh, Mohammad Taghi Vezi Dãnishpazhüh, Muhammad Taqï Daniel, Dãnish-nãma-yi 'alâT (Cartea științei dedicată lui 'Ala d-Dawlah), , , , Dãnishpazhüh, Muhammad Taqï, , nl , nl Dante Alighieri, Dãrã Shuküh, darürat al-tadâdd, darûrat al-tadâdd fTl-'âlam waT-baqã (Necesitatea de C -antradicție în lume și determinism și subzistență), Dasein, de ani Dashtakï, Ghiyath al-Din Manșm, , , , , - , , , n , ; școala principialității quiddității și, Dashtakï, Trnâd al-Dïn Mas'üd, Dashtakï, Mïr Nizâm al-Dïn, Dashtakï, Mïr Șadr al-Dïn Muhammad, - trei sute cinci zeci Index Dashtaki, Mirza Muhammad Ma'sùm, Dashtaki, Nizãm al-Din Ahmad, Dashtaki, Șadr al-Di, , , n Dashtaki, Sayyid ibib Allah, ■ > Dashtaki, Sayyi · ; 'Ali Khan I abir Da'ùd al-Qayșarî, Vezi (, și sari, Dã' id Davidson, Her · rt, , Dav ni, Jala' al Din, , , , , : > , - , , , ,; ; despre structura realității, Philosophy, Rida, ( Anima (Aristotel), '■ ) D Boer, Tjitze, > The Decisive Treatise (In Rishd), Declarația despre virtuțile islamului (al- 'Amiri), deconstructionism, Of intellectu (al- apoi), The Deliverance from Error (al- ) Cheltuieli), De ' -ineralibns (Ibn Sinâ), D miurge Din m o f ; ca „Învățător al doilea”, ; ca succesor al lui al-Kindî, , ; sistematizarea schemei de emanație a zece intelecturi din Unul de, ; lucrări pe literatură so phy in Orientul Îndepărtat: metafizică, Fars: Atacarea conducătorilor, Farsi, Sayyid Muslim, Fasiqün, Fata/Jawan, Fath 'Ali Shah, Obține o perioadă timidă І! Filosofia lami în Egipt, Fățimids, , , Fawzi al-Najjar Vezi Najjar, Fawzi Fayd Kashni, Mulla Mu în Vezi Cashion, Muli Muhsin Fayd fm/d al-muqaddas, il files, , Vezi și falsdsifah Fazlur Rahman Vezi Rahman, Fa lur fedeli d^ amore, Secolul al cincilea/XI-lea: continuarea școlii lui Ibn Sinâ în timpul al cincilea/al șaselea 'Insula intuiției · filozofie n Și lusia M Fi haqïqat il-'ih · (Despre realitatea iubirii), FPl-'aql (Despre intelect), Fr -falsafat аі-йій (Despre metafizică), , Fi maqamãt al-'ârifm (Despre stațiile -e Gnosticilor), Findirisky, Mir Abu'l-Qasim, de ani, - , n jurisprudență: rivalități ale, Fiqh al-Akbar (Marea Cunoaștere), Primul intelect, , , „Primul originar”, Fitzgerald, Edward, , , , nl Cinci prezențe divine, Flashuri de Iluminare referitoare la Virtuți etice (Dawânï), Forme de strălucire referitoare la Templele Luminii (Dawânï), Forouzanfar, Badi' al-Zamãn, n Fundamentele dobândirii cunoștințelor (al-Iusï), Patru articole (Samarqandi), Fourier, Charles, Cele patru călătorii (Muli?ira), , , , , , , , , , Cele patru călătorii (Mullâ Shamsâ Gïlânï), Cele patru călătorii (Sham al-Dïn Khafrï), Pagina a patra/a șasea: i amie philosophy in Khui isan, Franța, , tradiții filosc j ice, Frank, Richai, u Fredi ick П Împărat), F» « ■ F, gii Sec Sezgin, Fu'ad Fül dv nd, Muhammad Mahdï, n fundamentalism, Furüghï, Muhammad 'Ali, ' tuhât al-makkiyyah, al- (Mekkan Iluminări), futuwwah, Fuștlș al-hikmah (Ramele înțelepciunii), , Gabriel (Arhanghel), , , Galen, Gardet, Louis, , , , n , n , n Index Gauthier, Léon, , Gawhar-i murãd (Bijuteria căutată), , Genequand, Charles, geomancie, geometrie, germană: dezvoltare-filosofică, ; filozofie, ; Mișcare romantică în, Geschichte der Philosophie im Islam (De Boer), Ghadanfar Vezi Tabrizi, Abu Ishâq ghayb al-ghuyub, Ghazzãli, Abu Hamid Muhammad al-, , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , nï , « Ghïlanï, Afdal al-Dïn al-, Ghiyâth al-Dïn Mansür Dashtakï Vezi Dashtakï, Ghiyâth al-Din Mansur Gholam Safavi Vezi Safavi, Gholam Ghulâm Husayn Ibrâhïmï Dmânï Vezi Ibrâhïmï Dïnânï, Ghulâm Husayn Gylânï, 'Inâyat Allâh, Gilânï, Mullã Shamsã, , Gilson, Etienne, , , , nb, h , m , nl , « Gimaret, Daniel, « , пб gnoza, , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , ; facultatea inimii și, ; iluminare și, ; islamic, ; cunoștințe și, ; adică n ; sensul intelectului și, ; a inimii purificate, ; şiiţi, , , , « ; deficiențele abordării Ash'arite și, ; teoretic, Gobineau, Comte de, Dumnezeu, , ; Fiind de, , , , , ; acordarea de wujüd de către, ; comunicare de la, ; creații de, ; în Ziua Judecății, ; Esența și calitățile, ; ca etern, ; existenţa lui, , n ; bunătatea de, ; îndrumarea de la, ; cunoașterea, , , ; cunoașterea detaliilor de către, ; cunoaşterea lumii prin, , , : Lght of, ; poziția bărbatului în raport cu, ; natura, ; ca ființă necesară, ; atotputernicia, , ; Unitatea de, ; calea către, ; posesia wujüd de către, ; puterea de creație în, ; lauda de, ; prezența de, ; ca Ființă Pură, ; în revelația coranică, ; ajungând, ; ca realitate, , , , , ; amintindu-se, ; readuce islamul la perfecțiune, ; stiinta a, ; servitori ai, ; suflet recreat de, ; sursa realității unice, ; speakiug lui Moise, ; transcendența lui, ; unitate de, , , , , ЗООиб; „incognoscibil”, ; testament al, , , ; Cuvântul din, , ; wujüd dat de, Numele și Calificările lui Dumnezeu, Godwin, Joscelyn, nl Gohlmann, William E , Goichon, AM, , n , « , ЗООпЗ, ЗЮпЗЗ Goldzihsr, Ignaz, ani Goodman, Lenn, , , n , « , « gradaţie: a fiinţei, ; of wujüd, - „Grand Resurrection”, Marea Britanie: filozofie analitică în, , Grecia: profeții antice și, ; primii filosofi ai, ; activitatea intelectuală în, ; tradiția filozofică în, , , , Index greacă: filozofi, , ; filozofie , , , , , , , , Jn ; π ion, ; înțelepți, ; gândire o· „lanț de ființă”, ; gândire tradusă în Arabie, Guai d ), Gujarat: pp în, Gulshan-i Race Г · · și Rose Garden о Divine Mysteries), , , Gurghani, Fakhr al-Din > l G i rghani, Mirza Isma'il, G i as, Dimitri, n Guthrie, Kennt th S , st hadarât al il hiyyat al-khams, al-, Hadith, , , , , , , , Hafiz, · Ha'i i 'Abd al-Husayn, nl Ha'ii i Yazdi, Mirza Mahdi, , , , , , , n , nll, bzn Hâjjï Mullah Hâ h 'ite tendinţe ale i Ibn rûn, Sa - Ibn Sïnâ, , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , І , , , , , , , , , , , , , , , , , , , nl , n , n , n , n , ; , n , n , n , n , n , ЗІЗибЗ, i ; о к identitatea lui wujüd, ; lanţ de ■ ing şi, ; formularea distincţiilor de n y, ; Hern etic pi itotypes in, ; asupra intuiţiei intelectuale ; ca philo -cher bein \, , k ructwri a realității și, ; sh dy of in Turcia, , sinteza; de Peripai ;ti ' / ■; f inéel·· i, ; cunoașterea este re ult >f ; locus în inimă, ; posibilitate de sus, ; profeție și, , ; funcția profetică și, , , ; recepție de, ; schooi of, , , , , , , , , , - Vezi și ishrâqï Iluminist, 'ilm al-Hüdürï, al-, , 'Lr al-ușul, 'llm-i hudürï (Cunoașterea prin prezență), , Tmâd al-Din Mas'ud Dashtaki Vezi Dashtaki, imaginația lui Tmâd al-Din Mas'ud: ! lit Vezi Scoala de Isfahan Ișfahăni, Muhammad ibn Dâ'üd al-, Ișfahăni, Mullã Muhammad Ismă'îl Darbkûshkï, Index Ișfahănî, Sã'in al-Din Turkah, Ishãrãt wíCTtanbthãt, al- Vezi Kitãb al-ishãrã wa'Jl-tanbíhãt ishrãq, , , , , , , , , , , , , ; filozofia lui, - ; teosoful al Vezi si ili imination Islam, ; ezoterism în, ; i ite de falsafah in, ! ; indian, ; mashshâ^ï chool in, ; sensul și ole de filozofie în, - ; meani ig ■ divinitate în, ■ modei n gândire şi, M ; tradiția filozofică diferită de cea occidentală, ; Shi'ite, , , - , , ; Sunni, , , , , ; Doisprezece-imam, , , , , , , , , , Insulă ic: г rchiti ■ was, ; · oterism, ; legea, ; metafizică, ; ont î : al-, Jami al· Din al-Asadbadi Vedea Așa că a spus, Jamãl la Dïn Jamal al-Zaman, al-Shaykh, Jambe· Christian, , , « Apă, 'Abh al-Rahman, al-hikmat i (Soarele celor doi idoms), , jâm-i gîtï-namâ (Paharul care reflectă Cosmosul), Nu, Mu'ayyid al-Din al-, , , J Ã anlï, Abd Allah Jawi'inmardi, jawhar, Jawharat al-Tawhîd (Substanța unității), Ji oïdiïn kh ■ l (Eternal Wisdom [filosof] hii peren), , Ieremia A ent ■ H ppines ■, l?c Klein, Walter « cunoștințe: accesibilitatea, ; dobândirea de, , , ; atins, ; prin demonstrație, ; direct, ; Divin, , ; ezoteric, Index ; dobândit cu inima, , ; lui Dumnezeu, , ; ierarhia, ; imagmary, ; intelectual, ; intuitiv, ; ca lumină, ; metafizic, ; de particularități ale lumii multiplicității, ; calea de, ; puterea imaginației și, ; prezential, , ; principal, , ; ca calitate de wujüd, ; rațional, ; reprezentant, ; ca rezultat al iluminării, ; dezvăluit, ; atributul de partajare al, ; de starea creaturilor conform Sharï'ah, ; forma supremă a, ; teoria, ; prin purificare interioară, ; unitiv, Cunoașterea prin prezență (Yazdi), Kouros, Kraemer, Joël, « Kraus, Paul, , « kuffâr, Kulbãri, Mawlâ Qawâm al-Dïn Muhammad, kullï al-fabï'ï, al-, , ktdlu shay^in yarji'u Hă așlihi, kumün wa burüz, кип, Kurland, Samuel, Kuspinar, Bilal, « Kutluer, Ilhan, Lâhïjï, 'Abd al-Razzãq, , , , , ; lucrări de , Lâhïjï, Mïrzâ Hasan: lucrări ale, Lâhïjï, Mïrzâ Ibrâhîm, Lâhïjï, Mullã Muhammad Ja'far, Lâhïjï, Shams al-Dïn Muhammad, Lahore, la ilaha firstPLallah, Lama'at-i ilahiyyah (Splendoarea divină), Lama'ãt-i malakûtiyyah (Flashuri celesti), Landolt, Herman, , nl Langarudï, Mullah Muhammad Ja'far, , limbă(i): arabă, , , , , , « , ïn ; Arabia filozofică, ; Avicennan, ; distincția între intelect și rațiune în, ; engleză, , , n , n ; European, , , , , , n , « , /îl ; franceză nl , « ; germană, nl ; greacă, ; indo-european n, ; indo-iranian-european, ; latină, , , , ; persană, , , , , n ; filozofic, Urdu, ; Western, Lanzhani, șeful Sayyid Radi, Laraoui, 'Abd Allâh, LațâUf al-hikmah (Sutilitățile filozofiei), legea, ; Divin, , , , , ; Islamic, , , ; filozofia lui, ; S the hools of you, LawâmP al-ishrâq fï makãritn al-akhlaq (Fliguri de iluminare referitoare la virtuțile etice), Lawâmï-i rabbânï (Flashuri Domnești), Lawh al-mahfüz, al-, Leaman, Oliver, , , , , « , n , n , n , n , ЗОбпІЗ, n , Un , ЗІІЗ ,п « Leiden, Cari, n Les Religions et les philosophies dans P Asie central (Gobineau), Lewisohn, Leonard, nl paradoxul mincinosului, Viaţa lui Ibn Slnâ (Gohlmann), light: knowledge as, ; de lumini, ; metafizica lui, ; simbolismul, Lings, Martin, « , n , n literatură, , ; Arabie, « Fiul viu al celui trezit (Ibn Țufayl), , , Index Lodi, Skandar, ” Loeb ib' uy, de ani logica, , , , i , , , , , , , , , , ; Un totelian, de ani; formai, , ; greacă, ; unire spirituală și ( ; predare ol и V >s' m, Logos, loquentes, Lordly Flashes (Alaw'i), dragoste Platonic, , , V n Lovejoy, A*fthur, n L kari d-Man azï, Abü l-'Abbâs, , , ■ Luther, Martin, ma'ad, al-, Ma îlim al-shifâ^ (Piatră de hotar ale Vindecare), > ma'ârif, · Ma It if al ilâh iyyah, al- (Divinul Știința ma'ârif-i ilâhï, mabdaf al-, Mabda wayl-ma'âd, al- (Originea și te Ei ■, Macdonald, Duncan, n Madelung, Wilf d, , n , ( г , ЗПп Madki ir, Ibrahim, , madftfsahs, , , ; banm ng of philosophy, Mafâtïh al-ghayb (Cheia invizibilului), Maghrib, ; Așariții nu sunt nimic, ; Filosofia islamică în, , , , , , Mahbüb al-qulül (Întotdeauna ed ol Inimi), Mahdawi, Yahya, Mahdi, Muhsin, , , Mahdï Ãshtiyãní, Mirză Vedea Ãshtiyãní, Mirza Mahdi Mahdiism, Mahdud, , mâhiyyah , , , , ; apariţia în minte, ; ca recipient al minții, ; contingență și, - ; distincție față de wujüd, - ; experiența de ■ iïld și, - his tori si Мчи uñad Bãqir, , Majmü'i yi \ arãghah (Colecția de lai ighah), Ma rîțî, A bû Maslamah al-, i ! M dis Gei rge, n Malaezia, ; stuenți care studiază în Occident de la · Mali: eliberați-i n, Malik, Jamâl, н Ma'mun, al-, Maniheeni, , The Manifest Vision (Mir Damâd), Manifest Light ( Ma 'hei Ralph, n Vianțiqî, al- Vezi Sijstanî, Abû f ulayman aí Manțiqî Manșur al- Hallaj Vezi Hallãj, Mansür despre fiica sa al-manzilatayn, al-, , Maqășid al-falasifah (Scopul filozofilor), Maqãlât al-Islamiyym (Doctrinele musulmanilor), Maqamât al-'arifin (Tâtions of the Gnostics), Maraghah, Ce este? filozofie în , Index Marăghî, Fakhr al-Dîn, Marâtib al-wujüd, Ma'rifah, , , , , , , , ma'rifat Vezi ma'rifah Maritain, Jacques, Marmura, Michael, de ani Martin, Richard, π Minunile înțelepciunii (Ãqã 'Ali Mudarris), Marwazî, Hasan Qațțân al-, - Marwî, Muhammad Khãn, Marwî School, Marxism, , , , ; Filosofia islamică și, Masha'ir, (Cartea Penetrațiilor metafizice), , мб, n Mashhad, mashiyyat Allãh, mashshã^T, , , , ; doctrină; ; scoala , , , ; raport cu kalãm, Vezi şi Peripatetic Massignon, Lo iis, materia prima, , materia secunda, mathematcs, , , , , , , , , , , ; geometrie, ; Filosofia lui, , Matheson, DM, n Mathnawï (Rûmî), , materie: inteligibilă, ; spiritual, Maturidi, Abu Mansur al-, Maturidism, , , Mawdüdí, Mawlan, , mawjtid, ; Oaspetele lui Mawla Habib Allah Vezi Kashan, Maestrul Habib Allah Maestrul T, Muhammad Servar, nl Mawlana 'Ali Ashraf Thanwî Vezi Thanwî, Mawla 'Ali Ashraf Mama lui Mawla, Mawdüdí Vezi Mawdûdî, Mawlãnã Mawlawl, Mullah 'Abbas, Maybudi, Qadi Amir Husayn ibn Mu'in al-Din, , , Mayer, Toby, n Mazdaeans, McCarthy, Richard J , n McGill University (Canada), sens: de intelect, Mecca, , , , ; Filosofia islamică în, Medina, ; Filosofia islamică în, Mehdi Aminrazavi Vezi Aminrazavi, Mehdi Mehdi Mohaghegh Vezi Mohaghegh, Mehdi mesianism, metafizică, , , , , , , , ' , , , , , n , ηΊ , n ; Aristotelian, ; cu Fiinţa ca prim principiu, ; esenţialist, , ; existen-tialist, ; Orientul Îndepărtat, ; al Duhului Sfânt, ; indian, ; islamic, , ; cunoștințe și, ; de lumină, ; din Najâh, ; realitatea si, nl ; Șadrian, , ; al lui Shifã', ; deficiențe ale abordării Ash'arite și, ; Sufi, , , , , , , , ; cele trei direcții și, ; tradițional, , , ; transcenderea ontologiei, Metafizică (al-Kindï), Metafizică (Ibn Rushd), Mian Muhammad Sharif Vezi Sharif, Mian Muhammad Evul Mediu, ; Christian art in, Milal wad-nihal literature, Milestones of Healing (Dashtakï), Millás-Vallicrosa, Jose, Mișqal-i șafă (Polishing Instrument of Purity), Mïr Abü'l-Qâsim Findirıski Vezi Findiriski, Mïr Abü'l-Qâsim Mïr Dãmãd Vezi Dãmãd, Mïr Mîr Firdiriskï Vezi Firdiriskï, Mïr Index Mïr Nizâm al-Dîn Dashtaki Vedea Dashtaki, Mïr Nizâm al-Din Mírzã Hasan Kirmãnshãhi Vedea Kirmãnshãhi Mirza Hasan Mirza Hasan Lahïjï Vezi Lâhïjï, Mirza Hasan Mírzã Ibrâhîm I ihïjï Vezi Lâhïjï, Mirza Ibrahim A murit? Ismâ'ïl Gurgâni Vezi Gurgãni, Mirzâ Ismâ'îl Domnule ã Μ [I Ãshtiyi ï Vezi Mi ã Mahdi Mir ã Mahdi Ha i See Ha iri, Eu sunt Mahdiul Mirza Muhamr > ìd Ali Shahbadi Vezi Creveți, Mirza Muh immad 'Ali Mirza Muhan nebun , г um D i tat i See Ishtal Mirza Muhammad Ma'soom Eu sunt Yazdi Muhammad Taqî, Secretarul Miskawavh Ibn Muskûyah M ->hk iwï, Ja nal al-Din 'Abd al- Jabbar ibn ■ Muhammad, mod ! ■ im, , , , , , ; Moghul · eriod, Mog il neck Mohaghegh, Mehdi, , , nl, n , n , и , nl, n monadologie, mongoli: distrugere de către, ; de tru u ïammad Taqï Muhammad I unakãbunl Mullâ See Tunakâbunî, Mullâ Muhamr-ad Muhammad Ismâ'ïl Darbkûshkï Ișfahâni, Mullâ Vezi Ișfaha ni, Mullâ Muhammad Ismâ'ïl Darbkûshkï Index Muhsin Fayd Kãshãní, Mullã Vezi Kãshãní, Mullã Muhsin Fayd Muhsin Mahdi Vezi Mahdi, Muhsin Muhyi al-Din ibn 'Arabi Vezi Ibn 'Arabi, Muhyi al-Din mukshafah, Mușlih, Jawãd, , n Mullã Șadăra Vezi Șadră, Mullã Mullã Bãqir Majilsi Vezi Majlis, Mullã Bãqir Mullah Mahdi Naraqi Vezi Naraqi, Mullah Mahdi mu min, mumkin, mumkin al-wujüd, mumtani', mundus imaginalis, Munk, Solomon, , , Munqidh min al-dalal, al- (Eliberarea din eroare), Muntaha^l-afkár ft ibânat al-asrãr (Înălțimea gândurilor referitoare la clarificarea misterelor), Muntakhab al-khãqãnífi kashf haqãHq 'irfãm (Selecțiile Koyal conm-ing the f nveiling of Gnostic Truths), Muqaddimah, al- (Prolegomena), Murata, Sachiko, и Murcia: Filosofia islamică în, Mușâri'ah, al- (Lupta cu Filosof), Murtad Muțahharî Vezi Muțahharî, Apostat muzica, , muta'Jallih, Mușțafă 'Abd al-Râziq, Shaykh Vezi 'Abd Râziq, Shaykh Mușțafă Muțahharî, Murtadă, , , mutakallim, , , , , , , , n Mu'tazilism, , - , /î , n ; practica obligatorie a, ; cinci principii ale, , ; teologie, ; teoriile atomismului, scoala Mu'tazilite, ; dominație în kalăm, Misterul misterelor, Tratatele mistice (Suhrawardî), misticism, Nazzãm, Abü Ishãq al-, , nabl, al-, Nãbulusi, 'Abd al-Ghanyi al-, Nader, Albert, н Nadwi, Sayyid Sulayman nafas al-Rahmãn Vezi Br în, Na shãbi rï Farïd al-Dïn Dãmãd ai-, , Nec ; i ing, , , , , , , necesitate, ; ol contradiction, ; distinct de contingență și imposibilitate, - , Contradicția N ■ ssfty din lume și ! terminism și subzistență (Khayyãm), Neomfucian: philosophie· ·, tradiții, Neoplatonism, , , , , , , Neopythagoi lanisrr ' , , Neo-temism, Netton, lan, , Nichoîson, Re nold A , I, nl Nichoîson, Richard, ' și Nihãyat al-iqdăm (Extreritatea Action sau Summa Philosophiae), nihilism, , n Al XIX-lea ■ ury: francez 'atio-nali n , ; introducerea tei filozofice islamice: t în Occident, d rt Afi · Filosofia islamică în, Noțiuni ( al-Iusï ), N Tir al-Anwar, Nuri, Mirza Hasan, , , , Nuri, Mullah 'Ali, , , , , Obiectul de închinare al gnosticului (Ibii Sab'ïn), ocazionalism, , , n Western Exile (Suhrawardï), C ' to the Soul (Ibn Sinâ), Ol leadoi , Harry, n Om¡ Kha· irr See Khayyãm, ; 'Umăr omni aot ;nt alism, , the )nt ·■■ \ ' i ■■ 'szcs (al-Kindî), , ·■ E m iţia Ştiinţelor (al-Fãrãbi), '■ ■;· · ' f Dragoste (Suhrawardï), ontologie, , , , , , , ' , , , ЗООиб Avicennan, , Organon (Aris tot le), „Oriental Philosophy”, , n „Orient of Light”, Orienturile inspirației divine ('Abd al- Razzãq LăhȚiî), Originea și sfârșitul (Mullã Șadră), Inițiatorul, , Biserica Ortodoză, Otoman: madrasahs, Owen, Robert, Perioada Pahlavi, Pahlawî (înțelepți), - Index Pakistan, ; crearea centrului de filozofie islamică, - ; Texte islamice din, ; Jamâ'at islamî in, ; biblioteci în, ; studenți care studiază în Occident din, Pallis, Marco, и Palmer, GEH, n Panîpăti, Nizăm al-Dîn, Paraclete, Parmenide, , , , , , и Partaw-nãmah (Cartea strălucirii), Pascal, Blaise, Calea Elocvenței ('Ali ibn Abî Țâlib), Pendleburg, David, nl perfecțiunea: iritația filozofilor «nd, Filosofia peripatetică, , , , , , , , , , , , , , , , , , , - ; înfiinţare a, ; sinteza principiilor islamice în, Persia, , , n , nl ; al-hikmat al-ilohiyyah in, ; Învățăturile așarite în, ; Misiunea creştină ries în, ; conditii in, u onquered de safavizi, ; efectul lui Armili asupra filozofiei în, ; integrare >f hikmah și kalâm in, ; științe intelectuale în, Islamie philosophy n, , , , , , , , , , ; Ismâ'ïlï philosophy in, ; Puterea Ismâ'ïlï în, ; Școala Marwì din, ; Mongol invasi in of, ; perioada Pahìavi în, , , , ; activităţi filozofice în, , ; tradiţii filozofice în, , ; perioada Qajar în, , , , , ; raportul dintre falsafah și religie în, ; atmosferă religioasă în, ; renașterea filozofiei islamice în, ; rolul falsafah in, , ; dinastia Safavid în, ; Scoala de Iluminare in, ; Școala din Isfahan în, ; stăpânește Seljuq în, ; teachmg of falsafah in, ; Perioada Zand, persană: texte filosofice traduse, ; poeţi, ; ascensiunea ca limbaj filozofic major al islamului (vezi Nașir-і Khusraw); înțelepți, ; Sufismul, farmacologie, fenomenologie, Philoponus, Ioan, , nl filozofie perenă, , , , , , , n , philosophia priscorium, Modul filosofic de viață (al- Rădăcină), , Filosofi autodidact (Ibn Sufayl), , filozofie: scoala din Almeria, ; american, ; analitic, , ; andaluz, ; anglo-saxon, , , ; anti-Peripatetic, ; Arabie, , n ; argumentativ, ; Aristotelian, , , ; de art, ; autentic, - ; Avicennan, , , , , , , , , , , , , , , ; în Azerbaidjan, - ; de a fi, , , ; carteziană, ; Creștin, , , , , , , , , ; contemporanarv, ; Continental, ; discursiv, ; Peripatetic timpuriu, - ; mashshâT de est, ; european, , ; de existenţă, ; greco-alexandrian, , , ; greacă, , , , , , n ; armonizarea cu spiritualitatea, ; Hegelian, ; Hermetico-Pitagoreică, - ; Hindu, , , , ; de istorie, , n ; iluminationist, , , ; intuitiv, , ; ishrâqï, , - , ; Ismâ'ïlï, , , , Index filozofie (continuare) , , - , , , , n , « , ЗЗОиІЗ; evreu, , , , , , , ; Kantian, , ; »f lege, ; marxist, ; mashshüJ¡ - , , , ; de tematică rr, , ; medieval, ; noduri, , « ; mystieel, ; natural, , , ', , > , ; oí nature, , Neopia ni· , , ; forma orală, ; Orient il , J , , , n ; p ; j re, >arati(>n a minţii pentru inteligenţă şi T ·, profetic, , , , , , , , - , , , , n , / purp ; <>se of, ; of quantum mechanies, relatia cu religia, ; rational, ; rei t sau t ; raport cu religia, >/i ; raport cu teologia, ; religie și, , ; r , / ; de știință, , / ; secular , spe \ ilativi ; ; studiul hist , ; în ontem- lumea islamică porară, , ; efect ■ Ibi 'Arabi on, ; întrebări epistemologice în, - ; existență și, - ; influen- ; of i · intellectu il I ets: Perșii n, ; Sufi, Polei of tiu Sta e of Being a Pole (/ѵяшп), Poli hing instrument al Purității ('Alawî), Polit, Gu tavo, / i ■ stmoc hdi, n Rashïd al-Dïn Fadl Allí , , , , n Rashtï, Ãqã Muhammad Ridà, R shtï I irzâ ■ i ishim, ratiocination, , , ; criticism of, raționalism, , , , ; Aristotelian, ; Franceză, Râzï, Abü Hatïm al-, , Râzï, Fakhr al I al-, , , , , , , , , , , l> , Râzï Mï Qawâ ч al-Dïn, F ï, Muhammad ibn Zakai ■ al-, ; · · misn și, ; celebrat ca medic, muzician, alchimist, ! ; déniai de n >ity f profet y by, ; etl iic şi, ; · I pendinţă de, ; vederi filosofice despre, , Râzï, yutb al-Dïn al-, , realitatea: absolută, ; cosmic, ; diversitate tw ith falsafah, ; elat pe filosop ■ , n Renaștere, \ , Renan , Ernst , , , , n Repose of the Intellect ( al-Kirmanni ), , revelație: alfa și omega de, ; compară ntai şi tatura cu intellecţia, : detenţie de, ; iluminare tio: p dlect și, ; islamic, ; ca oeanc pentru realizarea th H, mesaje ale inimii și, , ; parțial, ; Coranic, , · realitatea lui, ; universal, ; adevăruri ale, lie Reînvierea științelor religiei (al-Ghazzali), Rhazes Vezi Razi, Muhammad ibn Zakariyya Porumbelul inelului meu (Ibn Hazm), R / 'д/г nu există kulliyyat Freat · л·, știința principiilor universale ale ființei), Risai h fPl (T eatise on the Intell n baza kalãm de către, ; dezvoltarea lui al-hikmat al-ilãhiyyah și, ; familiaritatea cu Khafrï, ; identificarea wujüd-ului cu lumina, ; sau importanța puterii imaginației în cunoaștere, ; integrarea moștenirii lui kalãm în lucrările lui, ; Kasr al-așnăm al-jâhiliyyah din, ; în perioada safavidă, - , ; spuse ale imamilor șiiți în lucrările din, ; despre structura realității, ; Școala din Isfahan și, , sinteza, ; concepția islamică tradițională a istoriei filozofiei de, ; teozofia transcendentă a, , ; despre adevărul poziției lui asâlat al-wujüd, ; înțelegerea wahdat al-wujüd, - Index Saeed Shaikh Vezi Shaikh, Saeed Sa favi, Gholam, perioada safavidă, , , , , ; , , , , , , , , , , n ; drepturi și ind, ; inte llectu ■ life in, ; sinte-sis conf Safir -yyi ùz V iselul lui Tabriz) înțelepți: grec, ; Indi n ; amie, ; Khusrawan, de ani; nativ american, ПІ ; Doi, - , , ; Persană, , ; Sunni, sahabah, Șahbâ Vezi Qumshă'î, sabie Muhammad Rida Sahl al-Tustarî Vezi Tustarï, Sahl al- Sahl ibn Harun Vezi Ibn Harun, Sì Sa'idi, Ahmad, T n St Louis A ■ reducere, , , St Louis Bonaventura, St Louis Simon, St Louis ii ca, , , , , , ЗОЗпЮ, / Sarea George, и n Psalmistul Abü 'Ali, mântuire, , cunoscut; e din inima și, Mântuirea ( Ibn Sinâ ), , , Samarqand , Odihnă, Nizămî 'Arüdï , Odihnită, Shams al-* )ïn, Sanâ'ï, de ani, K Sanscrit ; translati >n in eu sic Sanüsï, Muhamn i al-, Sarah, Ahme și ibn Țavvib il-, , Sarakhsï, Sayyi d Sadr al-Dîn al Ю sarahân al-wujüd, Sawajï, 'Umar ibn Sahlâit al-, Sayyil, Aydin, ' Sayr-i hikmat dar Urûpâ (The Dezvoltarea filozofiei în Europa), Sayyid Abu'l-Hasan Rafi'i Qazwini Vezi Qazwini, Sayyid Abu'l-Hasan Rafi'i Sayyid Ahmad Khan Vezi Khan, domnule yid Ahmad Saj j id Ali Khan Kabir I shtaki Vezi Dashtaki ' ■■·' ■ d Ά Khan Kabir Sayyid He ■ iar Amuli Vezi Ãmulí, ii țfyid Hayd ir Spune* d fa il al-Dïr Âshth an Vezi Prietenia, Sayyid Jalal al-Din S ·' d Muhammad Hussain Țabăț bă’î Vezi Tabă'î, Sayyid Muhammad Hussain Sayyid Muhammad Kazim 'Azhar Vezi 'Așșăr, Sayyid Muhammad Kazim Sayyid Sharif al-Jt· în Vezi Jurisprudență, S ■ yid Sharif al- Scl un , *\nnem ac ra, Al doilea intelect, , Grădina secretă a misterelor divine (Shabistari), , , Secretele înțelepciunii (Sabziwârï), secularism, , Sédillot, Amélie, Seiende, das, Sein, das, , pravila Seljuq, , ; ridicare de Puterea Ash'arite printre, semiotică, Servier, Jean, n „Șapte heruvimi”, Secolul al VII-lea/XIII: reapariția Școlii de Iluminare, Sezgin, FtPad, Shabistar, Shabistari, Shaykh Mahmùd, , Shâdhilî, Shaykh Abü'l Hasan al-, Shăfiyah, al- (vindecătorul), Shah Țăhir ibn Radi al-Dîn, , Shah Walî Allãh, nl , n Shãhãbãdí, Mïrzâ Muhammad 'Alï, , Shahrastãnl, Abü'l-Fath al-, > , , , , Shahrazur: Filosofia islamică m, Shahrazùrï, Shams al-Din Muhammad, , - , , , ' , , , , nl Sheikh, Saeed, de ani Shajarat al-ilãhiyyah, al- (Divinul Arbore), religii șamanice, Shamsã Gïlânï, Mullã Vezi Gilani, Mul i Shamsa Shams al-Din al Fanari vezi Fanari, Shams al-Din Shams al-Din Khusrawshahi Vezi Khusrawshahï, Sham al-Din Shams al-Din Muhamad ibn Ahmad Khafrï Vezi Khafrï, Shams al-Din Muhammad ibn Ahmad Shams al-Din Muhammad Shahrazuri Vezi Shahrazùri, Shams al-Din Muhammad Index : Shamsiyyah fPl-qawâ'id al-manțiqiyyah, al- (Dedicația voastră Ireatizată către Shams al-Din cu privire la regulile Ogicului), Sharajat al-illahiyyah, al-he Arborele Divin), > Sha'rani, 'Abc il- V\ ihhab al-, Sha'rani, Abû'l Ha· an, , nl Sharh al-h iãyãh (( menționând Călăuzirea), Sharh al-ishãrãt (Comentariul la cartea de instrucțiuni și observații de Fakhy al-Dïn al-Râzï), Sharh al-ishãrãt (Făcând aluzie la Ne i d-Dì) Vezi al-Tusi Sharh al-Manzümah (Comentariu la Manzümah ■ >f Sabziwărî), , Sharl i al-mawãqif (Cor ime ntary upon the Stati >ns), Shari'ah, al-, , , , , ! > J , ¡ , > ; cersind assi itane si din, ; ordonanțe ale, Sharif, Mian Muhammad, , - , , n Shawãhid al-rubãbiyyah, al- (Martori Divini), , Shawãl' · al-hür fî sharh hayãkil al-níir (Forme de bunăstare referitoare la templele luminii), Shawãnq al-hhan (Orienturile inspirației divine), , Shawdhî, Abü 'Abd Allah al-, She i d, Philij n SI-,rã , al-, (Heal ig) Ses Kitãb al-shifã'J Shihãb al-Dïn Suhrwardî Vedea Suhrwardï, Shihãb al-Dïn Shihâbî, Mahmûd, Şiism (Ithnâ-'asharï sau Doisprezece -Imam), , , , , , , , , , , , , , , nl , nl , nl , nl, , ; comentarii la Tajrîd, ; gnoza, , ; (filiala Ismâ'ïlï), ; (Zaydï), , , Vezi și Ismâ' lism Shiraz, Shiraz, Jam al-Din Mahmud, , Shïrâzï, Mawlãnã Sayyid Quțb al-Dîn Muhammad, de ani Shïrâzï, Mïr Fath Allah, , Shïrâzï, Quțb al-Din al-, , , , , , , , , , , , , > * Shïrâzï, Rafi al-Dïn, Shïrâzï, Șadr al-i >ïi Vezi Șadră Mullã shuhûd, Si ași (Trei Principii), Siddiqi, Bakhtyar Hussain, n Siger of Brabant, de ani Sijistânï, Abû Sulaymân al-, , , , , Sijistânï, Abû Ya'qûb al-, , , , Simnani, „Alã” al-Dawlah, sin, Singapore, Şcoala Sipahsãlãr, Sîrat al-falsafiyy h al- (Calea filozofică ■ f Viața) Sirât al-mustaqïl· ■ > ■ (Calea dreaptă), Sirhindi, Shaykh Chmad, de ani Șiwân al-hikmah (Vasul înțelepciunii), Şase h/Tw ii secol?·: astronomie anti-Ptc lemaică în, ; co m logy in, scepticism, , , Smith ■ h ston, nl? Smith, W ilfgang, , n socialism, Socrate, S ht, ; matematica ! ; Sufi, simpatia a, ς S ria , ; Filosofia islamică în, ; lit raries n, ; ¡ hilo-sophi ! activitatea Arabului Sunnit*· în, f dezbateri religioase în, ; Se juq i ule in ta'aqqul, tașawwuf al-'ilmJ, al-, Tașawwwurât (Noțiuni), Țabasî, Quțb al-Za în Muhammad 'al-, Tabățc bă i 'Allămah, Sayyid Am semnat d am semnat , , , , , , , ' nl , n ȚabViyySt (Filosofia naturii), Tabriz, Abu ' · >d Allah Muhammad ТаЬЖІ, Abü Ishãq, Ю Tabriz, Maqsud 'Ali, ' nl Tabriz, Mullah Rajab 'Ali , , Tadbïr al-Mutawahhid (R , Tahâfut al-tahâfut (Incoerența incoerenței), , , , , Tahâwism, , Tahdhïb al-akhlãq (Purification of Moráis), , Țăhir Tunikâbûnï, Mîrză Țăhir See Tunakabùnï, Mîrză Țăhir Tahqïq mă IPl-hind (I i estigatic concerning I adia), Tahrali, Mustafa, Tajrîd al-i'tiqâd (Catharsis of Doc- trine), , , , , , tali, Țaliqănî, Mïr Sayyid Hasan, ? , Tamh d qt wâ'id (The Disposition ( >f Pi i iciplc , Tanzîl al-afkâr (Desceñí of Thought), Taoism, , ; prophecy and, Taqï al-Dîn ibn Taynuyyah Vezi Ibn Taymiyyah, Taqï al- Taqï Irânï Sec ani, I iqï taqltd, Taqwîm al-ïmch (Th e ween schoc >ls of Isl imic philosophy, , : School of Shiraz in, Thftcksto · Wheeler, de ani Thanwï, Mawlănă 'Alï Ashraf, de ani, , , T' emistius, ! heodicie, German Theologica ■ teologie, , ( , , , , , , , :» ï Vezi si Islam; acceptabil ' ; Tsh'arite Index , , , ; catolic, ; creştin, , , ; dogmatic, ; islamic, , ; Mu'tazilite, , ; mistic, ; natura lui Dumnezeu și, ; nou, ; filozofic, , , , , ; împotriva filozofiei, , ; raport cu filosofia, ; Scolastic, ; Shiite, , nl ; speculativ, ; Sufi, ; sunniți, ; ca ştiinţă supremă, ; Doisprezece imami, , , , , , , , , Teologia lui Aristotel (Piotimi), teofanie, Teofrast, , , teoreme: non-euclidian, teorie: Empedoclean, ; de evoluție, , ; de mișcare a proiectilului, theo-sophia, , theosophy, , , ; definitorie, ; ishrãqi, ; Ismâ'ïlï, ; degustare de, ; transcendent, , , , , , , , , , , , Theosophy of the Irien of Light (Suhrawardî), , , Al treilea intelect, Secolul al treilea/al IX-lea: filozofia islamică la Bagdad în, Secolul al treisprezecelea: filosofia islamică din, Tomism, , Three Muslim Sages (Nasr), , Three Principies (Mullã Șadră), Țibb al-rühãm, al- (Spiritual Physick), Tibet, „The Tigrus” (Dawânï), Timeu (Platon), time, Toynbee, Arnold, tradiție: Christian Scholastic, ; Orientai, , Transcendent Philosophy (Jurnal), , teosofie transcendentă, , , , , , Teozofia transcendentă privind cele patru călătorii intelectuale (Mullã Șadră) Vezi Asfãr, al Teozofia transcendentă (Gïlânï) Vezi Asfãr, al Teozofia transcendentă (Khafrï) Vezi Asfãr al- transformism, Tratat privind verificările calităților (Khayyâm), Tratatul dedicat lui Shams al-Dïn cu privire la regulile logicii (Kãtibi), Tratat Cunoscut sub numele de Ierarhie Lanț (Khayyâm), Tratat de lumină intelectuală referitor la știința universală (Khayyâm), Tratat de răspuns la trei întrebări (Khayyâm), Tratatul de unitate ('Abduh) Tratat despre ființă (Khayyâm) Tratat de politică (Urmawi), Tratat de arte (Mïr Findiriskï), Tratat despre Ziua Învierii (Ibn Sïnâ), Tratat despre tărâmul existenței și al responsabilității umane (Khayyâm), Tratat despre știința principiilor universale ale ființei (Khayyâm), Tratat despre unitatea existenței (Qumshâ'ï), Trials (Dashtakï), adevăr: obligatoriu de, ; cunoaştere directă a, ; degustare de, ; transcenderea timpului, Tunakâbunï, Mïrzâ Țăhir, Tunakãbuní, Mullã Muhammad, de ani, Tünï, Mullã 'Abd al-Jawãd, Index Tunisia: Filosofia islamică în, , Peat Philo Forum, Filosofia islamică turcă în, , ; Texte islamice din, ; manuscrise noi în, ; otoman, ; activitate filozofică în, scoala de iluminat în, ; studenții studiază în Occident film, ; studiul Isl unic philosoph) in, ( ; ! ufism in, Țiisî, Nașir al Din il-, , , , , ' , , , , , , , , " , , , , , ; К , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , n , nl , « , « , Ì n întemeierea oí Shi'ite ·■ tu 'atic theology by, ; founds i ■ · Ive-Imam Shi'ih fc , ; poe i ) din, , ; re is f princi liality) of quiddity and, ; înțelegerea lui Ibn Sinâ, Tustarï, Sahl al-, Secolul XX: deconstrucționismul în, ; interacțiunea tradițiilor phib sofice occidentale și islamice, ; este ülii n in, ; filozofie; tradiții ice, , , ; studiul auzului · x ing in, ; Abordări WiStern ale filosofiei, Ufiiq al-Mubin, al- (Orizontul Manifest), Ukhnùkh, n 'ulamip: oppo: e la învățăturile lui Mullã ! -, ira de, Ülken, ani, , « Ult mate Realitatea, nl 'ulüm al-aqliyyah, al-, 'Umar ibn Sahl'an al-Sawaji Vedea Sawaji, 'Urna ibn Sahl'an Umm al-кіЛ (Cartea arhetipală), , Statele Unite ale Americii: filozofie analitică în ; publicarea textului islamic în, ; Studiul literaturii islamice, unitate, , a ființei, - , ; d trin de, ; lui Dumnezeu, , , , « ; Doctrina islamică a, multij licitatea în lumina, ; real non din, ; transcendent, - , , doctrina unității conștiinței, universal: natural, Existența universală, Intelectul universal, Universal Man, MO Universal Sou i univers: A vii ■ rm versificații uni: falsafah in, islamic Dezvelirea tl Desired (al- lillî) Dezvelirea voalului (al-Si i itam), 'urafâf Urmawî Sirâj al-Dïn, , L fiî ii Ni 'Uth η n \i и Vezi Amïn, 'Uthmân It >pia ( \ [ r«j, utopism , , u$ul al-dïn, u$ül al-khamsah al-, Vajda, Georges, Valiuddin Mir, n van de? B h, Simon, , Vatican II Biblioteca Vatican I: catalogare, Sunt, Juan, ani Vesel, Ziva, n Vasul înțelepciunii (al-Sijistânî), Vico, Giambattista, Visionary Recitais (Ibr Sînâ), voluntarism, ; Ash'arit, von Ess, Joseph, wa'd, al-, watidah, , Index walidat al-shuhud, wahdat al-wujüd, , , , , Wãhib al-șuwar, Wãhid, al-, wahy al-juz^i, al-, wahy al-kullt al-, W«șî, al-, Wașiyyah, al- (Testament), Wăjib, al-, Wăjib al-wujud, , wăjib bPl-ghayr, walăyah/wilăyah, Walbridge, John, , n Walker, Paul, Walzer, Richard, , Warrãq, Abû Ishãq al-, , Wășil ibn 'Ață', Watt, W Montgomery, n Wensinck, AJ, wijdan, Înțelepciunea de la Izvor (Qazwïnï), Wïs wa Rămîn (Romantul înțelepciunii și Rămîn), martor, Woepke, Franz, Wolff, Christian, Wolfson, Harry! , , , n , n Congresul Mondial de Filosofie ( ), „Lumea poruncilor divine”, „World of Origination”, Al Doilea Război Mondial, Lupta cu Filosoful (al- Shahrastănî), wujüb, wujüd, , , , , , , , , /Z , n ; absolutitatea de, , ; accidentalitate de, - ; aparținând lui Dumnezeu, ; conceptul de, - ; ca calitate conceptuală, - ; contingență și, - ; dificultate în definire, ; distincție față de imkãn, ; distincție față de mâhiyyah, - ; emanarea originii divine din, ; modul expansiv de, , ; experiență de, - ; patru mg medii de, ; gradație de, - ; studiul istoric al studiului, - ; imposibilitate și, - ; intensificare a, ; în filosofia islamică, - , cunoașterea ca calitate a, ; lumina si, ; sensul lui, - , ; pozitionat meutal, ; necesitate și, - ; etapele negative și necondiționate ale, , ; referitoare la Dumnezeu, ; porțiune de, ; posesia realității de către, ; principiaitatea, , - , - ; realitatea lui, - , - ; raport cu mâhiyyah, ; semnificația, - ; singura realitate a, ; unitate de, - ; cunoașterea universală a, wujüd al-munbasit, al-, , wujüd dhihnî, wujüd khărijî, Yahya, Osman, , nl Yamănî, Shaykh Ahmad Zakî, nll Yazd, Yemen, ; Ismâ'ïlï philosophy in, ; Puterea Ismâ'ïlï în, ; Isma'îlism în, ; kalâm in, · librarles in, ; Sufi comandă în, de răspunsuri yemenite la întrebările siciliene (Ibn Sab'ïn), Yoder, Howard, и Yoga, Youshkevitch, Adolf, » Zăd al-musăfir (Provisi >ns of the Călător), Zahïr al-Dïn Bayhaqï Vezi Bayhaqï, Zahïr al-Dïn Zamakhsharî, Jăr Allăh, , , Zanjănî, Mïrzâ Ibrâhîm Riyădî, Zawăhir al-hikam (Florile lui Științe filozofice), Index zawj tarkïbï, de ani Zawra', al-, Ziai, Hossein, , , n , » , n , n , nl Zia Ülken Vezi Ulken, Zia Zimmerman, Fritz W , rd Zoroastru, Zoroastrismul, Zubdalï, al (Cea mai bună esență), Zunuzi, Mulla 'Abd Allah,, , , , » Zurayk, Constantin, n BIBLIOTECA NAȚIONALĂ UNIVERSITARĂ eu DATA SCADENTA — — — — i В N Nasr, Seyyed Hossain Filosofia islamică de la origini până în prezent P'MCO I * I \ II III /II II i '■ ·' ■' · eu - , ' 'I , , · j b dl || Ь' , eu I III, ' '· ■ ■ f ' I ' X > ■ ■ ; " l ■ t ! il, ' II II eu https://neculaifantanaru com/en/qualities-of-a-leader html https://neculaifantanaru com/calitatile-unui-lider html 